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» वैदिक साहित्य-पंहिताएँ, द्वाह्मण, आारण्यक, उपनिपद्‌ एवं यूत्र-प्रन्य 20 झंक 
» पौराणिक, भाधृनिक तथा धास्त्वीय साहित्य | 20 बंक 
(क) पौराणिक साहित्य 


(व) बाघृनिक साहित्य 


(ग) शास्त्रीय साहित्य - (!) दाशनिक साहित्य (7) धर्मशास्त्र (7) अर्थघास्त (४) बलंकार- 
शास्त्र (९) आयुर्वेद (५) वैज्ञानिक साहित्य (शो) श्रोतिष (शा) तन्ता एवं 
(3) गण्ति 

प्राचीन भारत को सांस्कृतिक इतिहाप 20 बंक 

() ऋग्वेद काल से 400 ई. प्‌. तक का प्राचीन भारत करा सांस्कृतिक इतिहास । 

()) मोर काल से ]2वी शताब्दी ६. तब वे ऐतिहासिक अंबशेपों का इतिहास (/0॥0- 
70॥5 0 #॥00ा। ॥09) | 

(#) भारत के बौपनिवेशिक ((0|0॥4) तथा संम्दतिक ((एीए४) विस्तार का 
इतिहास । 
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भूमिकेंड- 


देववाणी संस्कृत में प्राचीन भारत का समग्र साहित्य सूजित हुआ है। 
साहित्यिक इतिहात की परिधि 3000 ई. पू. से आज तक व्यापक है 
परन्तु प्राचीन भारत का साहित्य 3000 ई. पूृ.से 783 ई. तक ही सीमित 
रहा है | हमारा प्राचीन साहित्य वैदिक एवं लौकिक संस्कृत में अ्रनेकमुख्ी रहा 
है । वैदिक साहित्य ऋग्वेद से प्रारम्भ होता है । ऋग्वेद के पश्चात्‌ यजुर्वद, सामवेद, 
अथवंबेद नामक संहिताशों की रचना हुई। संहिता-काल के उपरात्त ब्राह्मण ग्रन्थों 
का युग प्रारम्भ हुआ । ऋग्वेद के ऐतरेय एवं कौषीतकी, यजुर्वेद के तैतिरीय तथा 
शतपथ, सामवेद का छान्‍्दोग्य तथा श्रथर्ववेद का गोपथ प्रमुख ब्राह्मण ग्रन्य मान्य हैं। 
वेद के इसी क्रम में श्रारण्यकों की रचना हुई । आ्लारण्यकों के पश्चात्‌ उपनिपद्‌ युग 
का सूत्रपात हुआ । इस युग में मुख्यतः ब्रह्मविद्या के संकेतक ईश, केन, कठ, प्रश्त, 
मुण्डक, माण्ड्कय, ऐतरेय, कौपीतकी, छान्‍्दोग्य, तैतिरीय, ग्वेताश्वतर तथा 
बृहृदारण्यक नामक वारह उपनिपदों की रचना हुई । लौकिक संस्कृत में रामायण 
तथा महाभारत को क्रमश: प्रथम और द्वितीय स्थान मिला । इन ग्रन्‍्थों के पश्चात्‌ 
संस्कृत साहित्य साहित्यिक विधापरक तथा शास्त्रीय साहित्य के रूपों में विकसित 
हुआ । साहित्यिक विवाञ्रों में नाटक, महाकाव्य, गीतिकाव्य, गद्य-साहित्य, आख्यान 
साहित्य झादि का विकास हुत्ना | नाटक के क्षेत्र में भास, भ्रश्वघोष, कालिदास, 
भवभूत्ति, विशाखदत्त आदि नाटककारों ने महत्त्वपूर्ण रचनाएँ प्रस्तुत कीं | कालिदास 
का 'अ्रभिज्ञान शाकुन्तलम्‌' विश्व-साहित्य के झनुपम नाटकों में से एक है । श्रश्वधोष, 
कालिदास, सारवि, माघ तथा श्रीहर्प जैसे महाकवियों ने क्रमश: बुद्धचरित', 
'रघुवंश', 'किरातजु नीय', 'शिशुपालवधम्‌! तथा “नैपचचरित” की रचना करके 
महाकाव्य के जगत का विस्तार किया । गीतिकाब्य के क्षेत्र में कालिदास के 
'मेघदूर्ता ने पर्याप्त ख्याति प्राप्त की । गद्य साहित्य के क्षेत्र में वाण भट्ट की 
'कादम्बरी', सुबन्धु की वासवदत्ता' तथा दण्डी का दशकुमारचरित” नामक 
विश्व-विश्वुत ग्रन्थ लिखे गए । 'पंचतन्त्र' आख्यान साहित्य का विश्व-विख्यात ग्रन्ध है । 
संस्कृत का शास्त्रीय साहित्य दर्शन, घर्मशास्त्र, प्रथेशास्त्र, अलंकार शास्त्र, विज्ञान, 
ज्योतिष, तन्‍्त्र तथा गरित प्रभृति के रूप में-भी समादरणीय रहा है । दर्शन-जगत 
में सांख्य, योग, न्याय, वैशिपिक, मीमांसा तथा वेदान्त पडदर्शन के रूप में और 
चार्वाक, बौद्ध तथा जैत नास्तिक दर्शन के रूप में ख्यात रहें हैं । “मनुस्मृति” जैसे 
ग्रन्थ घर्मणास्त्र के रूप में दथा कौटिल्य का “भर्थशास्त्र' अर्थशास्त्र के रूप में प्रसिद्ध 
रहा है । ग्रद्नंकार शास्त्र के क्षेत्र में भरत का “नाद्यशास्त्र', भामह का 
'काव्यालंकार', वामन का “काव्यालंकार-सूत्र', श्रानन्दवर्घन का “्वन्यालोक', 
प्रभिनवगुप्त की 'अ्रभिनवभारती', कुन्तक का वक्रोवित जीवित”, मम्मठ का 


|] 
'काव्यप्रकाश', क्षेमेन्द्र का औचित्य-विचार-चर्चा', विश्वनाथ का “साहित्य दर्षण', 
जगन्नाथ का 'रसगंगाधर' इत्यादि ग्रन्थ प्रसिद्ध रहे हैं। पौराशिक विज्ञान, विदांग 
ज्योतिष, 'रुद्रयामल तनत्र', जैसे ग्रन्थ भी शास्त्रीय साहित्य के गौरव के परिचायक 
रहे हैं । 

प्राचीन भारत का सांस्कृतिक इतिहास वैदिक युग से भक्ति प्रान्दोलन 
तक चलता है । वैदिक संस्कृति के परिचायक वेद, ब्राह्मण, आरण्यक एवं उपनिषद्‌ 
जैसा साहित्य रहा । पौराणिक संस्कृति या महाकाव्ययुगीन संस्कृति के आधार 
पुराण, रामायण तथा महाभारत नामक ग्रन्थ रहे हैं। बौद्ध संस्कृति त्रिपिटक 
साहित्य पर तथा जैन संस्कृति आचाराँग्रसूत्र' जैसे ग्रन्थों के आ्राघार पर जानने 
थोग्य हैं। भक्तिकालीन संस्कृति को जानने के लिए शंकराचार्य का “विवेकचूडामरणि' 
एवं 'शारीरिकभाष्य', रामानुज का “्रीभाष्य” तथा वल्लभाचार्य का “प्रणुभाष्य' 
नामक ग्रन्थ उल्लेखनीय हैं । प्राचीन भारत की संस्कृति के इतिहास को स्पष्ट करने 
का श्रेय 'रुद्दामन' जैसे शिलालेखों को भी है। भारतीय संस्कृति के प्राण॒भूत ग्रन्थों 
को विदेशी भाषाओं में अनूदित भी किया गया | ये ग्रन्थ भारतीय संस्कृति के 
प्रयार के प्रवल प्रमाण रहे हैं । 


प्रस्तुत पुस्तक में वैदिक, पौराणिक, शास्त्रीय तथा झ्राघुनिक साहित्य एवं 
सांस्कृतिक इतिहास का तलस्पर्शी ज्ञानांकन करने का ब्रयास किया गया है। 
ऐतिहासिक सन्दर्भों का उल्लेख करते समय निष्कपें-स्वरूप तथ्यों के प्रतिपादन पर 
वल दिया गया है । संस्कृत साहित्य के इतिहास की प्रवृत्तियों प्रथवा विशेषताग्रों 
को यथास्थान उल्लिखित करना प्रस्तुत पुस्तक की एक नई दिशा है, ।.हिंन्दी 
साहित्य में जो प्रवृत्तितत इतिहास लेखन की प्रणाली विकतित हुई, वह परीक्षा की 
दृष्टि से संस्कृत साहित्य में भी स्देव वाँछित रही है । प्रस्तुत पुस्तक उसी कमी की 
प्रतिपृति का एक प्रयास है | विपय का प्रतिपादन करने के लिए प्रामारिक तथ्यों 
को यथास्थान देने का प्रयास किया गया है। सॉस्कृतिक इतिहास को स्पष्ट करने 
के लिए संस्कृति के इतिहास की पृष्ठमूमि को स्पष्ट करके सॉस्कृतिक इतिहास का 
पथ निमित कर दिया गया है। विभिन्न विद्वानों द्वारा मतों को परीक्षित करके 
श्रावश्यक निष्कर्प भी प्रस्तुत किए गए हैं। यद्यपि संस्कृत साहित्य की समस्त 
विधाप्नों का विवेचन “संस्कृत साहित्य का इतिहास' शौर्पक्रीय पुस्तक में ही सम्भव 
है, तथापि निर्धारित श्रध्यायों को शभ्राघार बनाकर प्रस्तुत पुस्तक में अच्यतन्‌ 
साहित्यिक एवं सॉँस्कृतिक जानकारियाँ प्रस्तुत की गई हैं । 


प्रस्तुत पुस्तक के लेखन में जिन सन्दर्म-ग्रन्थों की सहायता ली गई है, मैं 
उनके लेखकों के प्रति हादिक कृतज्ञता ज्ञापित करता हो । इस पुस्तक के संशोधन 

तु विद्वानों के सुझाव झामन्त्रित हैं। जो सुझाव यथासमय प्राप्त होंगे, उतको 
यवाविधि स्वीकार किया जाएगा | 


निरंजनप्तिह 


खनुक्र मणिका 


 प्राचीच भारत का साहित्यिक एवं साँस्कृपिक इतिहास : एक 
परिचय 

(राशिच्वाए भ0 एजाफ्वो छाइ॥079 ए 570९॥६ [709) 

प्राचीन भारत (3000 ई. पु. से 783 ईं. तक) () 
साहित्यिक इतिहास (2) वैदिक साहित्य (2) साँस्कृतिक 
इतिहास (5) 


साहित्यिक इतिहास | 


वेदिक साहित्य--प्ं हितायें, ब्राह्मण, श्रारण्पक, उपनिषद्‌ एवं 
सुत्न प्रन्य 

(५९०४९ १,६९४४(7९) 

संहिता (26) ऋग्वेद संहिता (26) थजुवेंद संहिता (27) 
सामवेद संहिता (28) अ्रथवंचेद संहिता (29) वेदों का 
वर्ण्य विषय (30) ब्राह्मण ग्रन्थ (36) ब्राह्मण ग्रन्थों का 
विवेच्य विषय (39) ब्राह्मण ग्रन्यों का महत्त्व (40) 
प्रारण्यक ग्रत्थ (43) ग्रारण्यक का वर्गीकरण (44) 
भ्रारण्यकों का वर्ण्य-विषय (45) प्रारण्यक ग्रन्थों के 
प्रामाणिक भाष्य (46) झारण्यकों की उपयोगिता (46) 
उपनिपद्‌ (48) उपनिपदों का विवेच्य विपय (53) 
उपनिपदों की शिक्षाएं (56) पड़्-वेदाँग (6) सूत्र ग्रन्य 
(62) वेदों के भ्राधार पर कल्पसूत्रों का वर्गीकरण (63) 
कल्पसूत्रों का वर्ण्य विषय (64) सूत्र ग्रन्थों का भ्रव्य ग्रन्थों 
पर प्रभाव (66) 


पौराणिक साहित्य 


(शज्ञाणेण्श्टांटग 7९:४पए7९) 

पुराणों का वर्गीकरण (67) पुराणों के लक्षण (72) 
पुराणों का महत्त्व (8) पौराणिक महाकाव्य (88) 
रामायण (588) महाभारत (93) महाभारत का रचना 
काल (500 ई. पू ) (94) महाभारत का वण्यं विषय (99 ) 


22 


67 


मी अनुक्रम शंका 


4 श्राघुनिक साहित्य 

(०0९कआा ॥/शःशाएए९) 

आधुनिक संस्कृत साहित्य का विकास (04) महाकाव्य 
एवं खण्डकाव्य (05) रूपक (05) गद्य काव्य (40) 
उपन्यास साहित्य () श्राधुनिक साहित्य की प्रमुख 
विशेषताएँ (42) 


शास्त्रीय साहित्य 

(एछाव्रष्ष्रंटथो ॥तॉशिभप्रा€) 
दाशंनिक साहित्य (9) श्रास्तिक दर्शन (20) साँख्य 
दर्शन (20) साँंख्य दर्शन की उत्पत्ति (700 ई. पू.) 
(20) साँख्य दर्शन का विकास (2) साँख्य पडाघ्यायी 
के व्यास्याकार (24)तत्त्व समास के व्याख्याकार ([24) 
कपिल का सव्यसूत्र (25) योग दर्शन (26) योगदर्शन 
का विकास (!27) परंजलि का योगवूत्र (27) न्याय 
दर्शन (30) महपि गौतम का न्याय सूत्र (32) वैशेषिक 
दर्शन (34) वेशेषिक दर्शन का विकास (35) कणाद्‌ 
का वेशेषिक सूत्र (35) मीमाँसा दर्शन (36) मीमाँसा- 
सूत्र (37) वेदान्त दर्शन (38) नास्तिक दर्शन (44) 
बौद्ध दर्शन का स्वरूप (48) जैन दर्शघव (52। आास्तिक 
श्रीर नास्तिक दर्शन (57) आस्तिक और नास्तिक दर्शनों 
में साम्य (57) प्रास्तिक श्रौर नाल्तिक दर्शनों में बैपम्प 
(58) भारतीय दर्शन श्लरीर निराशावाद (58) बौद्ध 
दर्शन का प्रतीत्यसमृत्पाद (59) जैन दर्शन में अंहिसा 
श्रौर त्याग ()60) वेदान्त का मायावाद (60)योगदर्शन 
का योग एवं कैवलप (6) सांख्य का पुरुष और मोक्ष 
(।62) न्याय दर्शन का श्रपवर्ग (62) वंशेपिक एवं 
मीमाँसा का धर्म (62) घमंशास्त्र (63) घमंशास्त्र का 
प्रतिपाद्य (05) मनुस्मृति (68) प्रथ॑शास्त्र (72) 
कौटिल्य का भ्रथंशास्त्र (73) अन्य अथंशास्त्रकार (73) 
भ्र्थशास्त्र का वण्यं विषय (74) प्रलंकार शास्त्र (77) 
रस-सिद्धान्त (80) रस के अ्वयव (80) रसराज 
(83 )संस्कृत प्रालोचना में रस की उपयोग विधि (85) 
ध्वनि सम्प्रदाय (86) ध्वनि विरोधी सिद्धान्त (87) 
प्रलंकार सम्प्रदाय (93) रीति सम्प्रदाय (96) 
वक्रोक्ति-सम्प्रदाया (98) श्रोचित्य सम्पदाय (202) 


04 


448 


अलंकारशास्त्र : एक दृष्टि (204) अलंकार शास्त्र का 
जनक भरत का नाट्यशास्त्र (205) भरत नाद्यशास्त्र 
से ररा सम्प्रदाय का विकास (205) ताट्यशास्त्र का अलंकार 
सम्प्रदाय पर प्रभाव (206) नाद्यशास्त्र का रीति सम्प्रदाय 
पर प्रभाव (206) नाट्यशास्त्र का ओऔचित्य सम्प्रदाय पर 
प्रभाव (207) नाट्यशास्त्र और काव्य प्रयोजन (208 ) 
ताट्यशास्त्र का नाटलयक्षण ग्रन्थों पर प्रभाव (208) 
वैज्ञानिक साहित्य (20) आयुर्वेद (24) ज्योतिष 
(26) भारतीय ज्योतिंप का स्वरूप (28) तम्त्र साहित्य 
(29) गणित साहित्य (22) ह 
साँस्कृतिंक इंतिहँंसें 
साँस्कृतिक इतिहास (ऋग्वेद काल से 400 ई. पु. तक) 
(एपॉपप्श पसा४079) 
ऋग्वेदिक संस्कृति (228) ऋग्वेदकालीन धामिक जीवन 
(238) उत्तर वेदिक संस्कृति (247) वैदिकयुगीन 
सामाजिक स्थिति (253) वर्ण-ब्यवस्था (253) ब्राह्मण 
(254) क्षत्रिय (255)वैश्य (256) शूद्र (257) प्राश्नम 
व्यवस्था (258) पारिवारिक जीवन (258) देनिक जीवन 
(259) विवाह प्रथा (260) समाज में स्त्रियों की स्थिति 
(260) वैदिक युगीच श्राथिक स्थिति (260) वैदिक 
युगीन गृहस्थ धर्म (263) वैदिक युगोत्तर संस्क्ृति (263) 
पौराणिक संस्क्रति का स्वरूप (263) पौराणिक एवं 
महाकाव्ययुगीन घामिक जीवन (27) ऐराणिक समाज 
(275) पौराणिक आशिक स्थिति (278) बौद्ध संस्कृति 
(278) चार प्रार्यसत्य (279) क्षणिकवाद (280) 
विचार स्वातन्ब्य (28) आडम्बरों का विरोध (282) 
निर्वाश की मौलिक मान्यता (283) वसुघधैव कुटुम्बकम्‌ 
(283) वर्शाश्रम घम्मं पर प्रहार (283) बौद्धयुगीन 
घामिक जीवन (283) बोद्धयुगीन समाज की स्थिति(284 ) 
बौद्ध युगीन प्राथिक स्थिति (287) जैन संस्क्ृति (289) 
धर्म की भारतीय प्रवधारणा (295) 


प्रनुक्तररिका ॥॥ 
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९ अ्रनुक्रमणिका 


7 ऐतिहासिक श्रवश्षेपों का इतिहास (मोर्यकाल से 42वीं 
शताब्दी तक) ह॒ हि 297 
(मा#०ांव्श एप ० &मलंशा ॥709) 
, मौयेयुगीन कला एवं ऐतिहासिक अवशेष (297) शुगयुगीत 
'कला एवं ऐतिहासिक प्रवश्ेप (30) कुपाणयुगीन कला 
एवं ऐतिहासिक श्रवशेष (304) गरुप्तयुगोन कला एंवं 
ऐतिहासिक अवशेष (308) पूर्वमध्यकालीन कला एवं 
ऐतिहासिक प्रवशेष (3) 


8 भारत के श्रौपनिवेशिक एवं सॉस्कृतिक वित्तार का इतिहात.... .. 35 
(एणण्मांग थाएं 0एणणिवा एडएग्रात्नणा ० 7709) ह॒ 
लंका (36) दक्षिण-पूर्वी एशिया (38) पश्चिमी 
एशिया (320) मध्य एशप्विया (32) 


प्रशनावली 
(ए्ंएशऔए (07९४॥०॥5 ) 
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प्राचीन भारत का सैयहिंत्यिक एवं 
सॉस्कृतिक इतिहास : एक परिचय 


(74(67४7ए ग्गवे एप्राँप्पज्टों छा507ए ०: 
सिगाण्रेध्या शत) 
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प्राचीन मारत (3000 ई. पु. से 7783 ई. तक) 

प्राचीन भारत की कालावधि के विपय में इदमित्थं कुछ नहीं कहा जा 
सकता | ऋग्वेद की विश्व का प्राचीनतम साहित्य मानकर अद्य-पर्यन्त पर्याप्त विचा र- 
विमशे हुआ है । परन्तु ऋग्वेद का रचना-काल अब भी निश्चयात्मकता के साथ 
प्रस्तुत नहीं किया जा सका है । मैक्समूलर जैसे विकासबादी पिद्धान्तप्रिय बेद- 
विचारकों ने ऋग्वेद को कम से कम बारह सौ वर्ष ईसा पूर्व रचित भ्रवश्य माना है । 
विभिन्न विद्वानों द्वारा प्रतिपादित वेदों के रचना-काल का अनुशीलन करते पर यह 
निश्चित हो जाता है कि वेद दो हजार वर्ष ईसा पूर्व में प्रणीत हो चुके थे। श्रतः 
ऋग्वेद के रचना-काल की पूर्व सीमा कम से कम तीन हजार बर्प ई. पू. मानी जा 
सकती है । 


इतिहास में प्राचीन भारत की समय-सीमा सिन्घुधाटी की सभ्यता से लेकर 
ध्र्थात्‌ 4000 वर्ष ईसा पूर्व से लेकर 0वीं शतताव्दी पर्यन्त स्वीकार की जाती है। 
0वीं शताव्दी से लेकर 8वीं शताब्दी के मध्यपर्यन्त मध्यकाल स्वीकारा गया है । 
श्राधुनिक काल 8वीं शताब्दी के मध्य से लेकर ग्रद्मपयंन्त स्वीकार किया जाता है। 
परन्तु संस्क्षत्त साहित्य के इतिहासकारों ने गणित तथा तन्त्र जैसे शास्त्रीय साहित्य 
को प्राचीन भारत की देन मानकर तथा 784 ई. में सर विलियम जोन्स की सफल 
चप्ट्राश्रों से 'रायल एशियाटिक सोसाइटी” नामक शिक्षण-संस्था की कलकत्ता में 
स्थापना के आघार पर नवजागरण को आधुनिक मानकर प्राचीन भारत को 
]783 ई. पर्यन्त ही स्वीकार किया गया है ॥? 

काल-निर्धारण के लिए श्रादि, मध्य तथा प्रन्त नामक काल-ब्रिभेद की 
मान्यता है | यदि पंस्कृत सोहित्य के इतिहास को तीन भागों में विभाजित किया 


] डॉ. होरालाल शुक्ल : आधुनिक संसकृत-साहित्य की भूमिका । 


2 प्राचीन भारत का साहित्यिक: एवं सॉास्क्ृतिक इतिहास 


जाए तो 3५00 ई. पृ. से 600 ई. पृ. तक आ्रादिकाल, 600 ई. थवू. से 783 ई. तक 
मध्य काल तथा 784 ई. से श्राज तक श्रांघुनिक काल माना जा सकता है । हमारे 
देश में प्राचीन तथा श्रर्वाचीन प्रवृत्तियों किवा विशेषताम्रों की प्रधानता हृष्टिगोचर होती 
रही है, होती है । अत: हमें [784 -ई: से आधुनिकता का श्रीगरोश मानकर प्राचीन 
भारत का समय 3 हजार ई. पू. से लेकर 783 ई. तक ही मानना पड़ेगा । 
साहित्यिक इतिहास का सम्बन्ध साहित्यिक कृतियों के सन्दर्भों से रहा करता 
है । जब कोई साहित्यिक कृति काव्यात्मक सौंदर्य से संवलित होकर किसी विशेष 
युग का प्रतिनिधित्व करती है, तो उसका साहित्यिक इतिहास स्वयमेव निर्मित होता 
हुआ भी विद्वानों को अन्य कृतियों के साथ तुलनात्मक ऐतिहासिक सन्दर्भ प्रस्तुत करने 
के लिए प्रेरित किया करती है। परन्तु जब साहित्यिक कृतियों में विभिन्‍न युगों की 
संस्क्ृति के विकास को भी प्रस्तुत किया जाता है तो उसे ग्रन्तः साक्ष्य के आधार के 
रूप में गिना जाता है तथा अन्य बाह्य उपकरणों--शिलालेख, सिक्के श्रादि के 
श्राघार पर संस्कृति का विश्लेषण किया जाता है। इसीलिए प्राचीन भारत के 
साहित्य के इतिहास को साहित्यिक इतिहास तथा सॉँस्क्ृतिक इतिहास के रूप में 
विभाजित किया गया । 
साहित्यिक इतिहास 

संस्कृत हमारी प्राचीन भाषा है। संस्कृत सम्पर्क-भापा होने के साय-प्ताथ साहित्य 
की भाषा के रूप में समाहत रही है। श्रत: प्राचीन भारत का साहित्यिक इतिहास 
प्रमुखतः संस्कृत साहित्यक का ही इतिहास है। संस्कृत भाषा वेदिक तथा लौकिक 
संस्कृत के रूप में प्रचलित रही है। वैदिक संस्कृत में वैदिक साहित्य का 5रशायन 
हुआ तथा लौकिक संस्कृत में पोरारिक, शास्त्रीय तथा काव्य-महाकाव्यादि की रचना 
हुई । यहाँ मुख्यतः: प्राचीन भारत के अ्रयवा संस्कृत के प्राचीन साहित्य की परम्परा 
को सूचित करना ही हमारा प्रयोजन है । 

वेदिक साहित्य 

वैदिक संस्कृत में प्रणीत ईश्वरत्व-प्राप्त ऋषियों के साहित्य को वंदिक 
साहित्य कहा जाता है। वेदिक साहित्य की समय-सीमा सामान्यत्त: 3000 ई, पू. से 
लेकर 000 ई. पू तक है ! वैदिक साहित्य को मुख्यतः चार भागों में वाँठटा जाता 
है--. संहिता, 2. ब्राह्मण, 3. झारण्यक एवं उपनिपद्‌ तथा 4. वेदांग साहित्य । 

]. संहिता--संकलित अथवा संग्रहीत ग्रन्य को 'संहिता' नाम से जाना 
जाता है। वेद-मन्त्र विभिन्‍न ऋषियों की परम्परा में प्रचलित रहते हुए इघर- 
उधर विखरे हुए थे । विभिन्‍न ऋषियों ने यन्र-तत्न विकीणों मन्त्रों का संकलन करके 
संहिताग्रों का निर्माण किया । प्रमुख संहिताएँ चार हैं--. ऋग्वेद, 2. यजुर्वेद, 
3. सामवेद तथा 4. ग्रथवंवेद । 

जिम्र संहिता में ऋचाग्रों--प्रर्धात्‌ पद्च या मन्त्रों का संकलन है, उसे ऋण्वेद 
के नाम से जाना जाता है। प्राचीनकाल में ऋग्वेद की पाँच शाखाएँ थीं-- 
]. शाकल, 2. वाप्कल, 3. आश्वलायन+ 4. शांखाय्न तथा माण्ड्क्य | आगे चलकर 


प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं सॉँस्कृतिक इतिहापत : एक परिचय 3 


ऋग्वेद की 27 शाब्ाएँ विकसित हुई । ऋगेद संहिता के रचनाकारों में शंखायन, 
वाष्कलि, कुपीत्तक, आश्वलि प्रभूृति ऋषि शिव्य-परम्परा के रूप में प्रसिद्ध हैं। इस 
संहिता में 0 मण्डल, 85 अनुवाक तथा 0589 तक मन्त्र उपलब्ध होते हैं । इस 
संहिता का रचना-काल 3000 ई. पृ. के लगभग माना जाता है | 

यजुर्वेद संहिता में 'यजुप' या गद्य की प्रधानता है । इस संहिता के "कृष्ण! 
तथा 'शुक्लन' नामक दो भाग हैं । कृष्ण यजुर्वेद की 'तैत्तिरीय,' 'मैत्रायणी' तथा 'कठ' 
शाखाएँ असिद्ध हैं | शुक्ल थजुर्वेद में 'काण्व” तथा 'वॉजसनेय” शाखाओं को गिना 
जाता है | प्रस्तुत संहिता में चालीस ग्रध्यायर हैं। चालीसवाँ श्रष्याय 'ईशावास्य' 
उपनिपद्‌ के रूंप में प्रसिद्ध है । 'यजुर्वेद संहिता! के रचनाकारों में कण्व, याज्ञवलक्य, 
वैशम्पायन, प्रात्रेय भ्रादि ऋषि प्रमुख हैं। इस संहिता का रचनाकाल 2500 
ई. पू. है । 

सामवेद संहिता में 'साम' या गीति-तत्त्व की प्रधानता है। इस संहिता की 
तीन शाखाएँ--कौथुम, जैमिनीय तथा राणायणीय हैं । सामवेद संहिता के प्रणेताग्रों 
में जैमिनि, कुधुमी, राणायण जैसे ऋषियों का योगदाव है । इस संहिता का रचना- 
काल 2500 ई. पृ. स्वीकार किया जाता है| सामवेद में गीतों की प्रधानतः है । 

श्रथवंवेद सहिता के प्रधान प्रणेता 'अथवेन्‌ ही थे । प्रथर्वा तथा अंगिरस ने 
इस संहिता को विश्व-विदित वनाया । बेद की इस चौथी संहिता में 20 अध्याय हैं । 
श्रायुवंद तथा तन्‍त्रादि से प्रस्तुत संहिता का प्रगाढ़ सम्बन्ध है। इस संहिता का 
निर्माण-काल 2000 ई. पू. मान्य है । 

संहिता-साहित्य कण्ठ-साहित्य के रूप में विकसित रहा था | परन्तु कालान्तर 
में भोजपत्र पर लिखने की परम्परा विकसित हुई तथा विभिन्‍न संहिताशों का भाषा- 
तत्त्व तथा वर्ण्य विषय के श्राधार पर संकलन करके उन्हें चार वेदों --ऋग्वेद, यजुर्वेद, 
सामवेद तथा अथवंबेद का रूप प्रदान किया । समस्त संहिता साहित्य विभिन्न युगों 
में प्रणीत होने के कारण वैदिक भाषा के विभिन्‍न रूपों में विकसित हुआ । इसीलिए 
वैदिक संस्कृत के शब्दों के विभिन्न रूप मिलते हैं। संहिता साहित्य भारतवर्ष का हो 

हीं, अपितु विश्व का प्राचीततम साहित्य है । 


2. ब्राह्मए--त्रेदों की रचना के उपरान्त ब्राह्मण ग्रन्यों का प्रणयन प्रारम्भ 
हुआ । ब्रह्म या विस्तृत भाव को स्वयं में संयोजित करने वाला ग्रथवा यज्ञ की 
प्रधानता से परिपूर्ण बैदिक साहित्य को ब्राह्मण साहित्य के नाम से जाना जाता है । 
संहिता-साहित्य के यज्ञ-भाग को ब्राह्मणों में विस्तार दिया गया है | ब्राह्मणों का 
सम्बन्ध चारों वेदों से रहा है । ब्राह्मण ग्रन्यों का प्रणयन 2000 ई, पू. के लगभग 
माना जाता है । लि 

ऋग्वेद से दो ब्राह्मणों का सम्बन्ध है। प्रथम ब्राह्मण ऐतरेय है तथा दूसरा 
कौपीतकी । 'इतरा” नामक शूद्रा के पुत्र महीदास ने ऐतरेय ब्राह्मण की रचना की । 
कुपीतक नामक ऋषि की शिप्य-परम्परा में 'कीपीतकी' ब्राह्मण की रचना हुई । इन 
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दोनों ब्राह्मणों में यज्ञ-विधान की चर्चा के अतिरिक्त सुष्टि-रचना तथा इतिहास- 
भूगोल से सम्बद्ध जानकारी भी प्रस्तुत की गई है । 


यजुर्वेद की कृष्ण शाखा से सम्बद्ध 'तैत्तिरीय' ब्राह्मण है तथा शुक्ल यजुर्वेद 
से सम्बद्ध ब्राह्मरा 'शतपथ' है । तित्तिरीय/ का सम्बन्ध वर्णाश्रम घर्मं से है तथा 
'शत्पथ” का सम्बन्ध विभिन्न आाख्यानों एवं उपाख्यानों के साथ-साथ यज्ञ-विधान 
तथा विभिन्‍न सामाजिक व्यवस्थाश्रों से है । 'शत्तपर्था एक अमूतपूर्व ब्राह्मण है । 

सामवेद की कौथुमीय संहिता या शाखा के पाँच ब्राह्मण हैं--. ताण्डय, 
2. पड़विश, 3. श्रदमुत, 4. मन्त्र तथा 5. छान्‍्दोग्य । सामवेद की दूसरी शाखा 
'जैमिनीय' से 'जैमिनीय ब्राह्मण' तथा 'जैमिनीय उपनिपद्‌ ब्राह्मण विकसित हुए । इन 
ब्राह्मणों का इतिहास तया घमंशास्त्र की हृष्टि से व्यापक महत्त्व है। राणायणीय 
संहिता का कोई ब्राह्मण नहीं है । 

अधथवंवेद से सम्बद्ध एकमात्र ब्राह्मण गोपथ' है । यह ब्राह्मण ग्रन्थ होने पर 
भो वेदान्त से सम्बद्ध है। इस ब्राह्मण का यज्ञ और ब्रह्मविद्या नामक दोनों ही तत्त्वों 
की दृष्टि से श्रत्यधिक महत्त्व है । 

() श्रारण्यक --प्ररण्य या वन में रचित तथा पठित होने की परम्परा के 
कारण वनप्रस्थितयों से सम्बद्ध कर्मों का प्रतिपादित करने वाले ग्रन्थों को श्रारण्यक 

ग्रन्थ कहा गया । जहाँ ब्राह्मण ग्रन्य ग्रहस्थाश्रम के कर्तव्यों का प्रतिपादन करने में 

व्यस्त रहे, वहाँ आरण्यकों ने वनप्रस्थियों के घर्मं की विवेचना की । 

ऋग्वेद से सम्बद्ध ग्रारण्यक 'ऐतरेय” तथा कौपीतकी हैं। पूर्व वरश्मित इन्हीं 
नामों वाले ब्राह्मण ग्रन्यों की परम्परा में जो शिष्य-परम्परा कार्य कर रही थी, उसी 
परम्परा! में इन आरण्पक़ों का प्रणयन हुम्ना । इन ग्रारण्यकों में सृष्टि के यूढ तत्त्व को 
भी स्पष्ट किया है | यजुर्वेद के आरण्पकों में 'तंत्तिरीय/ तथा 'शतपथ' हैं । सामवेद से 
सम्बद्ध आारण्यक 'जैमिनीयोपनिपद्‌ प्रारण्यक' तथा 'दान्दोग्यारण्यक'ं हैं। इन 
झ्रारण्यकों में उपनिपद्-तत्त्व की भी पर्याप्त चर्चा है। पअ्रथर्ववेद का कोई आरण्पक 
उपलब्ध नहीं है | श्रारण्यकों का रचना-काल 500 ई. पू. तक माना जाता है । 

(7) उपनिषदु--आररष्यकों में उपनिपद्-तत्त्व पर्याप्त प्रवेश पा चुका था। 
इसीलिए श्रारण्यकों और उपनिपदों को एक दूसरे के निकट पाया जाता है। 
आध्यात्म-विद्या से पूर्ण ग्रन्यों को उपनिषद्‌ कहा जाता है । प्रमुख तथा प्रामाणिक 
उपनिपद्‌ वारह हैं, जिन पर शंकराचार्य तथा रामानुजाचार्य जैसे वेदान्तविदों के 
भाष्य उपलब्ध हैं। वारह उपनिपदों के नाम इस प्रकार हैं--. ईसावास्य, 
2. केनोपनिपद्‌, 3. कठोपनिपद्‌, 4. प्रश्नोपनिपद्‌, 5. मुण्डक्रोपनिपद्‌, 6. माण्ड्वयोप- 
निपद्‌, 7. तैत्तिरीयोपनिपद्‌, 8. ऐतरेयोपनिपद्‌, 9. छान्‍्दोग्योपनिषद्‌, 0. वृहदारण्प- 
कोपनिपद्‌, 4. कौपीतकी उपनिपद्‌ नथा 2. श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ । 

ऐतरेय' तथा 'कौपीतकी” उपनिपद्‌ ऋग्वेद से सम्बद्ध हैं। यजुर्वेद से जुड़े 
हुए उपनिपद्‌ वृहदारण्यकोपनिपद्‌, श्वेताश्वत रोपनिपद्‌, तैत्तिरीयोपनिपद्‌ू, ईशावास्य 
तथा कठोपनिपद्‌ हैं। 'केनोपनिपद' तथा “दान्दोग्योपनिपद! का सम्बन्ध सामवेद से 
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से। प्रश्त', मुण्डका तथा 'माण्डूक्य/ उपनियद्‌ अ्रर्ववेद के समय के साथ 
सम्पृक्त हैं । 

उपनिपद्‌ के प्रणेताओओं में पूर्व वशित शिष्य-परम्परा में और भी अधिक 
विकास हुग्ना । उपनिपदों को वेदों के श्रन्तिम भागों में श्रवस्थित देखने के कारण 
उन्हें 'वेदान्त' भी कहा गया है । उपनिपदों को ब्रह्मविद्या का समुद्र माना जाता है | 
उपनिपदों का रचना-काल 000 वर्ष ई. पृ. स्वीकार किया जा सकता है । 

बेदांग साहित्य-वेद के श्रंगों को जानने के लिए जिस साहित्य की रचचा 
हुई, उसे वेदांग साहित्य के नाम से जाना जाता है। वैदिक साहित्य के मर्म को 
स्प्रष्ट करने का श्रेव वेद्वंग साहित्य को ही है। वेद के 6 अंग हैं--. शिक्षा, 
2, कल्प, 3. व्याकरण, 4. निरुक्त, 5. छन्द तथा 6. ज्योतिय। चैदिक साहित्य 
का महत्त्व वेदों के रहस्य को प्रतिपादन करने या समभाने से है । स्वर-ज्ञान 
को 'शिक्षा' कहते हैं। 'पाणितीय शिक्षा स्वर-ज्ञान को सूचित करने वाला ग्रन्थ 
है । सूत्र ग्रन्थों को 'कल्प' के अन्तर्गत रखा गया है । श्राश्वलायन, शांखायन तथा 
आरपस्तम्व जैसे सूत्र ग्रन्थ “कल्पसूत्रों के रूप में प्रसिद्ध हैं। सूत्र ग्रन्यों को ग्रह्मसृत्र, 
श्रौत्रसुत्र तथा धमंसूत्र नामक रूपों में विभाजित किया गया है। प्रातिशाख्य प्रत्थ 
वैदिक व्याकरण से सम्बद्ध ग्रन्थ है । श्राचार्य यास्क क्रा 'निरुक्तम्‌ एक निरुक्त ग्रत्थ 
है । निरुक्त के माध्यम से वेदार्थ का ज्ञान कराया जाता है। “छन्दोष्नुशासन ग्रन्य में 
गायत्री, उष्णिक, जगती जैसे वैदिक छन्दों के लक्षशों एवं स्वरूप पर प्रकाश डाला 
गया है । 'वेदांग ज्योतिष” में ज्योतिथ-तत्त्व का वर्णन है । 

आज वेदांग साहित्य से सम्बद्ध अनेक ग्रन्थ उपलब्ध नहीं होते। वेंदांग 
साहित्य में सूत्रग्रन्यों का विकास सर्वाधिक हुग्ना । सूत्रग्रन्थों का रचना-काल 600 
ईसा पूर्व मात्रा गया है। “कल्प के अत्तिरिक्त अन्य वेदांगों का विकास मुख्यतः: 
लौकिक संस्क्ृत्त के युग में ही हुआ । 

लौकिक साहित्य --जब वैदिक संस्कृत देववाणी या ऋषियों के साहित्य की 
भाषा के रूप में प्रतिष्ठित थी, तव जन-समाज में जिस संस्कृत भापा को व्यवहुत 
किया जा रहा था, उसी को अपेक्षाकृत शुद्ध रूप में साहित्य में प्रयोग करके लौकिक 
संस्कृत का स्वरूप प्रदात किया गया । लौकिक संस्कृत में सबसे पहले आदि कवि 
वाल्मीकि ने 'रामायण' की रचना की । रामायण के पश्चात्‌ महाभारत तथा पुराण 
एवं स्मृति-ग्रन्थों का प्रशयत लौकिक भापा में ही हुआ । कालाच्तर में लोकिक 
संस्कृत ही साहित्यिक भापा के रूप में प्रतिष्ठित रही । छठी शताब्दी ईसा पूर्व 
श्राचारय पाशिनि ने “श्रष्टाध्यायी' नामक व्याकरणा-ग्रन्थ लिखकर संस्क्रत भापा को 
सुव्यवस्थित कर दिया था | लौकिक संस्कृत अरब संस्कृत के नाप से जाती जाती है । 
लौकिक संस्कृत साहित्य का इतिहास सुविस्तृत है । 

4. पौराणिक महाकाव्य-लौकिक संस्क्रत में पाणिनि से पूर्व की रचनाएँ 
पौराणिक प्रतिमानों को लेकर अ्रवतीर्ण हुई । भाषा श्रौर पुराण-प्रथित सिद्धान्तों 
को ग्पनाने के कारण पौराखिक महाकाव्यों का स्वरूप चरित-कराब्य के रूप में 
विकसित हुम्ना । इसीलिए 'रामायण' तथ्य 'महाभारत' को पौराखिक महाकाव्यों के 
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रूप में जाना जाता है। रामायण तथा 'महाभारत' नामक प्रन्यों को पौराशिक 
महाकाव्यों के रूप में सम्मान मिला है । “रामायण!” के प्रणेता आदिकवि वाल्मीकि 
ये | भाषा-तत्त्व के आधार पर रामायण का रचना-काल छठी शताब्दी ईसा पूर्व 
सिद्ध होता है । रामायण सात सर्भों में एक महाकाव्योचित रामकथा को लेकर रची 
गई है । इस महाकाव्य में आदर पात्नों का निरूपणा, प्रकृति-प्रेम का चित्रण, भारतीय 
संस्कृति का प्रतिपादन तथा भाषा-शैली का सहज सुन्दर रूप एवं भ्रत्राह देखा 
जाता है। 

महाभारत” एक घमंशास्त्र, श्रथेशास्त्र, कामशास्त्र, तथा पौराशिक महाकाव्य 
के रूप में लिखा हुआ एक विशाल ग्रन्थ है। इस ग्रन्थ के रचयिता क्ृष्णद्व पायन वेदव्यास 
माने जाते हैं। प्रारम्भ में इसे 'जय' काव्य कहा गया तथा कालान्तर में वेशम्पायन तथा 
शौनक जैसे ऋषियों के सहयोग से इसे 'महाभारत' का स्वरूप मिला, महाभारत का 
रचना-काल पंचम शताब्दी ईसा पूर्व है । इस ग्रन्थ में श्रठारह पर्व हैं! प्रस्तुत प्रन्ध 
कौरवों तथा पाण्डवों के राज्य-विभाजन को लेकर होने वाने महायुद्ध की कथा का 
सांगोपांग चित्रण प्रस्तुत करता है। 


2. पुराश--सगे, प्रतिसग, वंश, मन्वन्तर तथा वंश्यानुचरित नामक लक्षरों 
से युक्त ग्रन्थों को 'पुराण' नाम से अ्रभिहित क्रिया है। पुराण-साहित्य के प्रन्तगंत 
मुख्यतः भ्रप्टादश पुराणों को गिना जाता है। ग्रठारह पुराणों के नाम इस प्रकार 
हैं- ।. ब्रह्म, 2. पद्म, 3. विष्णु, 4. शिव, 5. भागवत, 6. नारद, 7. मार्केण्डेय, 
8 अग्नि, 9. भविष्य, 0. ब्रह्मववत्त, . लिंग, 2. वराह, 3. स्क्रन्द, 4. वामन, 
]5. कूर्म, 6. मत्स्य, 7. गरुड़ तथा 8. ब्रह्माण्ड | पुराणों के सर्वाधिक प्रसिद्ध 
रचयिता के रूप मे कृप्ण् पायन वेदव्यास का नाम उल्लेखनीय है | वस्तुतः पुराणों 
की रचना शौनक, सूत, पराशर, नारद, तथा श्रनेकानेक वेदव्यासों के संरक्षण में 
हुई है । पुराणों के रचना-काल की पूर्व सीमा 500 ई. पू तथा झपर सीमा वारहवीं 
शताब्दी तक है । पुराणों ने परवर्ती संस्कृत साहित्य को नहीं, श्रपितु हिन्दी, तमिल, 
बंगला आदि विभिन्न भाषाश्रों के साहित्य को अनेक प्रकार से प्रभावित किया है । 

3, शास्त्रीय साहित्य--प्राचीन भारत में संस्कृत भाषा में ही कारिका तथा 
सूत्र्शली के माध्यम से शास्त्रीय साहित्य की रचना हुई | शिक्षा विशेष को शास्त्र 
कहा जाता है| शास्त्रीय साहित्य का विकास विभिन्‍न रूपों में हुआ, जिसका यहाँ 
संक्षिप्त उल्लेख किया जा रहा है । 

दाशंनिक साहित्य --सहज ज्ञान की विवेचना का नाम दर्शन है। भारतीय 
पड्दर्शन के प्तिरिक्त चार्वाक, बौद्ध तथा जैन जैसे दर्शन भी अपना-श्रपनां यथेप्ठ 
महत्त्व रखते हैं | वेदों का समर्थन करने वाले दर्शन श्रास्तिक दशन कहलाए तथा वेद 
विरोधी दर्शनों को नास्तिक दर्शन कहा गया । 'आ्रास्तिको वेद समर्थक:” तथा 'नास्तिको 
वेद निन्दकः! सिद्धान्त के आधार पर सांस्य, योग, न्याय, वेशेपिक, मीमांसा तथा 
वेदान्त पड्दर्शन प्रास्तिक दर्शन के रूप में प्रस्यात हैं तथा चार्चाक, बौद्ध एवं जैन 
दर्शन वेद-विरोधी दर्शन होने के कारण नास्तिक दर्णन कहलाते हैं 
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सॉांख्य! एक प्राचीनतम दर्शन है | साँख्य के प्रणोेता के रूप में मह॒षि कपिल 
का त्ताम आदरणीय है । कपिल का “सांख्यसूत्र' साख्य दर्शन का श्राधार है। कपिल 
के स्थितिकाल के विपय में निश्वयतः कुछ नही कहा जा सकता । फिर भी 'साख्यसत्र' 
पाँचवीं शती ईसा पूर्व की रचना प्रवश्य है। साँख्य दर्शन के विकासकर्त्ता के रूप में 
ईश्वर क्ष्ण को पर्याप्त महत्त्व मिला है । ईश्वर कृष्ण भा स्थितिकाल चौथी शताब्दी 
है । इनका 'साँख्यकारिका' ग्रन्थ सांख्य दर्शन का विद्वतापुर्ण ग्रन्थ है । श्राचार्य माठर 


की 'माठरवृत्ति' भी साँख्य दर्शन का महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है । माठराचार्य का समय छुठों 
शताब्दी निश्चित है । 


पतजलि का 'योगसूत्र' योगदर्शेन का प्रामाणिक ग्रन्थ है । पतंजलि का स्थिति- 
काल ईसा पूर्व द्वितीय शताब्दी मान्य है। योग से सम्बन्धित अनेक भ्रन्थों का 
उल्लेख मिलता है परन्तु वे सभी प्रन्ध श्राज भ्रप्राप्य हैं। साँख्य दर्शन की भाँति 
योग दर्शंत भी स्वभाववादी दर्शन है, परन्तु दोनों की विकास-प्रक्रिया भिन्न है । 

मह॒षि गौतम द्वारा प्रतिपादित न्‍्याय-सिद्धान्त न्यायदर्शन'! के रूप में मान्य 
है । दूसरी शताब्दी में अ्रक्षपाद गौतम ने न्यायसृ१” नामक प्रामाणिक ग्रन्थ की 
रचना की । न्याय दर्शन के विकास में उद्योतकर (77वीं शती) का '्यायवातिक' 
विशेष रूप से प्रसिद्ध है। नवम्‌ शत्ताव्दी में श्राचार्य धर्मोत्तर ने 'न्यायविन्दु टीका' 
नामक ग्रन्थ की रचना करके तथा दशम शताब्दी में आचार्य जयन्त भट्ट ने 
न्याय-मंजरी' लिखकर न्यायदर्शन का विकास किया । बौद्ध दार्शनिक दिदताग तथा 
धर्मकीति ने क्रशः छठी तथा सातवीं शताब्दी में बौद्ध-न्याय के विकास में महत्त्वपूर्ण 
योगदान दिया । बौद्ध दाशेनिकों तथा नैयाथिकों की खण्डन-मण्डव परम्परा के कारण 
न्यायदर्शेत्र का अ्रमूतपूर्वे विकास हुआ । 


महपि कणाद्‌ वेशेपिक दर्शन के प्रवर्तेक के रूप में विख्यात हैं। महषि 
कणाद्‌ का समय चौथी श॒ती ई. पू. निश्चित है । कणाद का “वैशेषिक सूत्र” वेशेषिक 
दर्शन का मूल ग्राधार माना जाता है। श्राचार्य प्रशस्तवाद ने चौथी शताब्दी में 
'पदार्थ-धर्म-संग्रह नामक ग्रन्थ की- रचना की । इस भ्रन्थ के ऊपर दसवीं शक्ताब्दी में 
उदयनाचाय ने 'किरणावली' तथा श्रीधराचार्य ने 'न्याय-कंदली' नामक टीका लिखी। 
वैशेषिक दर्शन परमाणुवादी दर्शन है । 


मीमांसा दर्शन के सूत्रपात का श्रेय आचार जैमिनि को है। इनके 'मीमांसा 
सूत्र” नामक ग्रन्थ का रचना-काल 550 ई. पूर्व है। शबर स्वामी का 'शावर माष्प' 
मीमांसा दर्शन का एक पुनरुद्धारक ग्रन्थ है। 'शाबर भाष्य' पर कुमारिल ने सातवीं 
शताब्दी में प्रामाणिक दीका की । कुमारिल का मत भाद्टमत के नाम से प्रसिद्ध 
है। 'शाबर भाष्य' के दूसरे टीकाकार प्रभाकर हुए | प्रभाकर का मत गुरुमत नाम से 
जाना जाता है। मुरारि 'शावर भाष्य' के तीसरे प्रसिद्ध टीकाकार हुए । मुरारि के 
मत को मुरारिमत के रूप में जाना जाता है। मीमांसा दर्शन में श्राद्योपान्च कर्मकाण्ड 
की प्रधानता दृष्टिगोचर होती है । 
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आ्राचार्य वादरायण का 'ब्रह्मसूत्र” वेदान्त दर्शन के रूप में विख्यात है । 
वादरायण का स्थितिकाल चौयी शताब्दी ईसा पुर्व माना जाता है। अनेक विद्वानों 
ने कृष्णद पायन को ही वादरायरा मान लिया है । बारह उपनिपद्‌, गीत तथा 
ब्रद्मासूत्र को प्रस्थानत्रयी' के नाम से जाना जाता है। प्रस्थानन्रयी मूल वदान्त है । 
शंकराचाय (788-820 ई.) तथा रामानुजाचायें (037-37 ई, ) ने बेदान्त को 
क्रमश: अद्ठ तवाद तथा विशिष्टाद तवाद के रूप में विकसित किया । वेदान्त दर्शन 
में ब्रह्मविद्या का सर्वाधिक तकंपूर्णा विवेचन मिलता है । 
नास्तिक दर्शनों मे चार्वाक दर्शन सर्वाधिक प्राचीन है। चार्वाक दर्शन के 
झ्रादि विचारक आाचाय बृहस्पति हुए हैं। आाचाय॑ बृहस्पति का समय 6 00 ई पू. 
तो मानना ही पड़ता है । भौतिक रस-चार्वाक को महत्त्व देने के कारण भौतिकवादी 
दाशनिकों को चार्वाक़ नाम दिया गया । चावकि दर्शन का एक नाम “लोकायत' भी 
है । चार्दाक दर्शन में 'खा्नों पीभ मोज करो! सिद्धान्त की अनुपालना हुई है । 
ईसा पूर्व छठी शताब्दी में गोतम बुद्ध ने वोद्ध दर्शन का सूत्रपात किया | उनके 
अनुयायियों द्वारा लिखित 'घम्मपद' वौद्ध दर्शन का महात्‌ ग्रन्य है । वौद्ध दर्शन के चार 
सम्प्रदाय हैं--)- वैभाषिक, 2- सौत्रान्तिक, 3. योगाचार तथा 4. शुन्यवाद या 
माध्यमिक । ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी मे आचार्य वसुमित्र ने अभिषर्मकोश' नामक 
ग्रन्थ की रचना की । छठी शताब्दी में योगाचारवादी ग्राचार्य दि नाग हुए । श्राप 
बौद्ध न्याय के जमकर के रूप में प्रतिष्ठित हैं । दूसरी शताब्दी में नागाजुंन ने 
माध्यमिक कारिका' लिखकर शून्यवाद की श्रतिष्ठापना की । वीद्ध दर्शन के ग्रन्य 
श्राचार्यों में श्राचाये घर्मकीति, श्राचार्य असंग, आचाये स्थिरमति प्रभृति उल्लेखनीय 
हैं । बौद्ध दर्शन क्षशिकवाद तथा दु.खवाद को लेकर विकसित हुम्ना है । हु 
हावीर स्वामी ने छठी शताब्दी ईसा पूर्व में जैन दर्शन का प्रवर्तन किया । 
इस दर्शन का विकसित करने वाले आचार्यो में स्वयंगु तथा उमास्वामि का नाम 
विशेषत: उल्लेखनीय है । स्वयंमु का 'पउमचरिउ' भ्रथवा 'पदुमचरित” नामक ग्रस्य 
झ्राठवीं शताब्दी की देन है। जैन दर्शन के श्रागमिक ग्रन्थों के रूप में 'श्राचारांगसूत्र, 
'सूत्रकृतांग! तथा 'हप्टिवाद' झ्ादि महत्त्वपूर्ण हैं। जैन दर्शन ने जीवात्मा को स्वीकार 
करके कैवल्य का स्वरूप स्पप्ट किया है । 
प्राचीन भारत का दर्शन विश्व दर्शन के क्षेत्र में अ्र्वितीय माना गया है । 
भारतीय दार्शनिक साहिम्य का विकास भौतिकवादी तथा श्राध्यात्मवादी, ईश्वरवादी 
तथा भ्रनीश्वरवादी, वेदवादी एवं वेद विरोधवादी रूपों में हुआ । 
धर्मझास्त्र-घर्म के दश लक्षण माने गए हैं तथा उनसे सम्बद्ध घर्माज्ञा 
का वर्णनकर्त्ता शास्त्र धर्मंशास्त्र के नाम से जाना जाता है । श्रब स्मृति-्य्नन्थों को 
ही घर्मशास्त्र के रूप में माना जाता है। श्रठारह स्मृतियों का क्रम इस प्रकार है- 
. मनुस्मृति, 2. याज्ञवलक्य स्मृत्ति, 3. प्रश्नि स्मृति, 4« विष्णु स्मृति, #. हारीत 
स्मृति, 6. उशनस्‌ स्मृति, 7. अंगिरा स्मृति, 8. यम स्मृति, 9. कात्यायन स्मृति, 
0. बृहस्पति स्मृति, . पराशर स्मृति, 2. व्यास स्मृति, 3, दक्ष स्मृति, 
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4. गौतम स्मृति, 5. वशिष्ठ स्मृति, 6. नारद स्मृति 7. मृग्रु स्मृति तथा 
8, श्रापस्तम्व स्मृति । स्मृति ग्रन्थों के नाम पुरातन ऋषि-परम्परा के झ्राधार 
पर निश्चित हुए हैं । स्मृति ग्रन्थों का निर्माण-काल दो सौ वर्ष ईसा पूर्व से लेकर 
कम से कम चौथी शताब्दी तक माना जाता है। घर्मशास्त्र में घर्म के विविध लक्षणों 
तथा रहस्यों का सरल एवं स्पप्ट वर्णान हुआ है । 
श्र्थद्ञास्त्र-अर्थ या घन पर शासन-व्यवस्था को केन्द्रित करने वाले 
राजनीतिशास्त्र को ही प्रर्थशास्त्र नाम दिया गया है। वैदिक काल में शंकर ने 
वैशालाक्ष' नामक अर्थशास्त्र की रचना की । महाभारत का श्रनुशासन पर्व एक 
सुव्यवस्थित श्रयंशास्त्र ही है । 325 ई. पू में विष्णु गुप्त या कौटिल्य ने 'कौटिल्य 
अर्थशास्त्र' की रचना की । कौटिल्य चद्द्रगुप्त मौर्य का गुह था। उसे चाणक्य 
नाम से भी जाना जाता है | दशम्‌ शताब्दी में आचाये सोमदेव ने 'नीतिवाबयामुत' 
नामक ग्रन्थ की रचना की । एकादश शती में घारा नरेश भोज ने 'मुक्तिकल्पतरु 
तथा चण्डेशवर ने नीतिरत्ताकर! तथा 'नीतिप्रकाशिक्रा' नामक ग्रन्थों की रचना 
की । द्वादश शत्ती में आचार्य हेमचन्द्र ने 'लब्वहँतीति' नामक ग्रर्थशास्त्रीय कृति 
प्रस्तुत की । 
अलंकार शास्त्र--काव्य शास्त्र या साहित्यशास्त्र को अ्लंकारणशास्त्र कहा 
गया है । प्राचीन भारत के अलंकार शास्त्र में छः सम्प्रदाय प्रसिद्ध रहे हैं --. रस 
सम्प्रदाय, 2. ध्वन्ि-सम्प्रदाय, 3. श्रलंक्रार-सम्प्रदाय, 4. रीति-सम्प्रदाय, 5, बकोक्ति- 
सम्प्रदाय तथा 6. श्रौचित्य सम्प्रदाय । * 
आचार्य भरत ने दूसरी शताब्दी में 'भरत नाट्य शास्त्र नामक ग्रन्थ की 
रचना करके रस-सम्प्रदाय का सूत्रपात किया । रस-रम्प्रदाय के प्रामाणिक विचारकों 
में दशम शताब्दी में श्राविभूत आचार अ्रभिनवयुप्त का नाम चिरस्मरणीय है। 
आाचाये प्रभिनव ने अभिनवभारती' नामक रस-सिद्धान्तपरक ग्रन्थ की रचना की । 
दशम शताब्दी में ही आचाये घनव्जय के 'दशछपकः! ग्रन्थ का प्रणायन हुआ । 
एकादश शताब्दी में आचार्य मम्मट ने 'काव्यप्रकाश” लिखा । बारहवीं शताब्दी में 
प्राचार्य रामचन्द्र तथा गुरा चन्द्र ते "नाट्यदर्षण” नामक ग्रन्थ की रचना की । 4वीं 
शर्ताब्दी में आचाये विश्वताथ ने साहित्य-दर्परा/ नामक रसवादी लक्षण ग्रन्थ को 
प्रणीत किया । सत्रहवीं शी में आचार जगन्नाथ ने 'रसगंगाघर' नामक ग्रन्थ लिखा । 
रस ग्यारह माने गए हैं--श्ठ गार, हास्य, करण, रौद्र, वीर, भयानक, वीमत्स, 


अ्रदूमुत, शान्त, मक्ति तथा वात्सल्य । रसवादी अलंकार शास्त्र में रस को काव्य 
की श्रात्मा माना गया हैं । 


इक 
& अदा फंड 


नवम्‌ शताब्दी के उत्तराद्ध में श्राचार्य आनन्दवर्घन ने 'ध्वन्यालोक” नामक 
ग्रन्य की रचना करके घ्वनि-सम्प्रदाय का प्रवतंन किया । दशम शताब्दी में आचार्य 
श्रभिनवगुष्त हे 'लोचन' श्रथवा ्वन्यालोकलोचन' नामक ग्रन्थ लिखकर घ्वनि- 
सम्प्रदाय को विकस्चित किया । ग्यारह॒वीं शताब्दी में आचार्य मम्मटठ ने ध्वतिविरोधी 
ग्राचार्यों के मतीं का खण्डन करने के लिए ध्वनिवादी ग्रन्थ “काव्यप्रकाश” की रचना 
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की । 4वीं शताब्दी में कविराज विश्वनाथ ने 'साहित्य दर्पण में तथा सत्रहवीं 
शताब्दी में ग्राचाय॑ जगन्नाथ ने “रसगंगाघर' में घ्वनि-तत्त्व पर प्रकाश डाला। 
घ्वनिवादियों ने घ्वनि-संख्या का विस्तार 0 हजार 455 ध्वनि-मेदों के रूप में 
किया है । 


छठी शताब्दी में आचाये भमामह ने 'काब्यलंक्ार' नामक अलंकारवादी 
ग्रन्थ की रचना की । सातवीं शती के प्रारम्भ में आ्राचायें दण्डी ने 'कात्याद्श नामक 
ग्रन्थ प्रशीत किया | आठवीं शताब्दी में आचाये उद्भट 'काव्यालंकार सारसंग्रह' 
ग्रन्थ प्रलंकारों के वैज्ञानिक विवेचन की दिशा को आविभूत करने वाला सिद्ध 
हुआ । आचाये रुद्रट मे नवम्‌ शती में अनेक नवीन अलंकारों की उद्भावना के 
सूचक “काव्यालंकार' नामक ग्रन्थ प्रणीत किया । ॥वीं शताब्दी में प्रग्तिपुराण 
तामक ग्रन्थ का प्रणयन हुआ । बारहवीं शताब्दी में झाचाये रुग्यक्र मे अलंकार 
सर्वेस्व' नामक अभूतपूर्व अलंकारवादी ग्रन्य लिखा । तेरहवीं शताद्दी में आ्राचार्य 
जयदेव ने 'चन्द्रलोक' की रचना की । सत्रहवीं शताब्दी में झ्राचार्य अप्पयदीक्षित ने 
'कुवलायानन्द' नामक ग्रन्य लिखा । अलंकारवादी ग्राचार्यो ने श्रलंकार को काव्य 
की आत्मा माना है तथा गलंक़ारों के स्वरूप को अत्यन्त विस्तृत कर दिया है। 
भ्रलंकार शास्त्र के सभी आचार्यो ने अलंकारों का विवेचन किया है । 


अप्टम शताब्दी में आचाये वामन ने रीति-सम्प्रदाय का प्रवर्तेन किया | 
इनका सुप्रसिद्ध ग्रन्य 'काव्यलंकार सूत्र' है। रीति-तत्त्व का विवेचन अलंकारवादी 
प्राचायय दण्डी ने भी किया है | वैदर्भी, गौडी तथा पांचाली रीतिय़ों को प्राचार्य 
कुन्तक (]]वीं शताब्दी) ने सुकुमार मार्ग, विचित्र मार्ग तथा मध्यममार्ग का रूप 
देकर रीति ठत्त्व को नया रूप प्रदान किया | [वीं शताउ्दी में ग्राचाययें भोजराज 
ने श्वृगारप्रकाश तथा 'सरस्वतीकण्ठाभरण' नामक प्रन्धों की रचना की । 
सरस्वतीकण्ठाभरण | में रीति-तत्त्व पर प्रकाश डाला गया है “रीत्ति! पद-रचना का 
नाम है | रीति-सम्प्रदाय में रीति को काव्य की श्रात्मा माना गया है 


दशम छताव्दी में कुन्तकाचार्य ने 'वक्रोक्तजीवितम्‌' नामक ग्रन्य लिखकर 
वक्रोक्ति-प्रम्प्रदाय का प्रवर्तन किया । रुन्तक ने वक्रोक्ति को काव्य की प्रात्मा सिद्ध 
करके प्रलंक्ार शास्त्र को एक प्रनोखी देन दी। कुन्तक से पूर्व छठी शताब्दी में 
प्राचार्य भामह ने वक्रोक्ति के महत्त्व पर प्रकाश डाला। श्रप्टम शताब्दी में ग्राचार्य 
वामन ने उक्तोक्ति के विषय में विचार किया था | दशम शताब्दी में आचाये प्रभिनव 
गुप्त ने वक्तोक्ति-तत््व की मीमांसा की । कुन्तक के पश्चात्‌ 'वक्रोक्ति' केवल शक 
शब्दालंकार के रूप में गेप रही | 


एकादश शत्ती के उत्तराद्ध में प्राचाय॑ क्षेमेन्द्र ने 'प्रोचित्य-विचार-चर्चा' 
नामक ग्रन्ध लिखकर श्रोचित्य-सम्प्रदाय को प्रवरतित किया । भाचाये भरत ने दूसरी 
शताब्दी में ओचित्य-तत्व पर विचार किया था। नवम शताच्दी में प्राचार्य 
आानन्दवर्धन ने रस के परिपराक के लिए ग्रौचित्य-त्तत्व का महत्त्व प्रतिपादित किया 
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था | काव्य के दोपों के परिहार के रूप में झ्रौचित्य-तत्त्व की चर्चा प्रायः सभी 
श्राचार्यों ने की है । 
वैज्ञानिक साहित्य - क्रमबद्ध ज्ञान के साहित्य को वैज्ञानिक्त साहित्य कहा 
गया है। 500 ई. पू. से लेकर सन्रहवीं शताव्दी तक वैज्ञामिक साहित्य का प्रणयन 
होता रहा | परन्तु ग्राजकल रत्मपरीक्षा, वास्तुविद्या, अश्वशास्त्र, सामुद्रिक शास्त्र 
श्रादि वैज्ञानिक साहित्य या तो उल्लेख के रूप में श्रथवा अवचिीन रूप में प्राप्त 
होता है । ।[वीं शताब्दी के ग्रन्थ 'अग्निपुराण' मे तथा श्रनेक पुराणों में वैज्ञानिक 
साहित्य के सकेत भरे पड़े हैं । 
श्रायुर्वेद--आ्रायुवेंद का श्रीगरोश अथर्वेवेद के 'अथवेन्‌' भाग से होता है । 
वैदिक काल में आ्राचार्य घन्वन्तरि के ग्रुरु भास्कर ने ग्रायुर्वेद-संहिता' की रचना की । 
श्राचार्य धन्वन्तरि ने 'चिकित्धा रसायन शास्त्र” लिखकर आयुर्वेद को प्रतिष्ठित रूप 
प्रदाव किया । च्यवन ऋषि ने 'जीवदान” नामक ग्रायुत्रेंदिक ग्रन्थ लिखा । ये सभी 
झाचाय छठी शत्ताव्दी ई. प्‌. से पं के हैं। प्रथम शताब्दी में चरक-सम्प्रदौय के 
व्चरक' नामघारी ग्राचार्य ने 'वरक-संहिता' की रचना की । चौथी शताद्दी में आचार्य 
नागाजुन के 'रसरत्ताकर, 'ब्रारोग्यमंजरी', “रसक्रच्छपुट' जैसे आयुर्वेदिक ग्रन्थों 
ने झ्रायुर्वेद को एक सर्वधा नवीन रूप दे डाला। वेंदिक तथा पीौराश्िक काल में 
प्रायुवेंद के शंकर, नारद. भरद्वाज, सुश्रुत श्रादि झाच!यें हुए हैं, जिनका उल्लेख 
'चरक-संहिता' नामक ग्रन्थ में किया गया है। भ्यारहवीं शताब्दी में वैद्यक शास्त्र के 
कोश के रूप में सुनेइंवर का 'शब्द-प्रदीप' सामने अग्या | तेरहवीं शत्ताब्दी में आचाये 
नरहरि ने राजनिघण्टु' नामक शब्दकोश का प्रण॒यन क्रिया। ग्रायुर्वेद के क्षेत्र में 
'अश्वशास्त्र', गजशास्त्र' आदि पशु-चिकरित्सा से सम्बन्धित ग्रन्थ सम्मान्य रहे हैं । 
ज्योतिष--नक्षत्र-ग्रह विद्या का नाम ज्योतिष है । चारों बेदों में ज्योंतिप- 
तत्त्व विद्यमान है । श्राचायं लगभ ने 500 ई. पू. में 'वेदाँग ज्योतिष” नाम से पहले 
प्रामाणिक ज्योतिष ग्रन्थ की रचना की। 300 ई. प्‌. जैन ज्योतिष के क्षेत्र में 
चन्द्रप्रज्ञप्ति' तथा 'ज्योतिषकरण्डक” नामक ग्रन्थों की रचना हुई । पाँचवीं शताब्दी 
में आचार्य आय मद्‌ट ने आर्यमट्टीय नामक ग्रन्थ का प्रशयन किया । आचाय॑े कल्याण 
छठी शत्त व्दी में ज्योतिष के 'सारावली” ग्रन्थ को लिखकर मध्ययुगीन ज्योतिप 
साहित्य का सन्रपात किया | आचाये वराहमिहिर ने बहज्जातक' नामक ग्रन्थ की 
रचना पाँचवीं शताब्दी में की थी। इस हृष्टि से वराहमिहिर कल्याण॒वर्मा के 
पवंवर्ती सिद्ध होते हैं । ब्रह्मग्रप्त का “्रह्मास्फुटसिद्धान्त' छठी शताब्दी की ज्योतिष 
कृति है | बारहवीं शताव्दी में भास्क्राचाये ने (सिद्धान्त शिरोमणि ग्रन्थ लिखकर 
प्रायुवेंद को विश्वव्यापी बना दिया । 3वीं शताब्दी में पद्मप्रमुतूरि ने 'भुवनदीपक 
नामक ज्योतिप ग्रन्य की रंचना की। सोलहवीं शताब्दी में श्राचार्य रंगनाथ ने 
'गूढार्थप्रकाशिका' तथा नारायण पण्डित ने “मुहूर्तमातेण्ड' नामक ग्रन्थ प्रणीत किया । 
]7वीं शताब्दी में श्राचायं कमलाकर ने 'सिद्धान्त विवेक नामक ग्रन्थ का प्रणयन 
किया | 73] ई. में पण्डितराज जगन्नाथ ने सिद्धान्त सम्राट! नामक ज्योतिषीय 
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ग्रन्य की रचना की । 9वीं शताब्दी के उत्तराद्ध तथा 20वीं शताब्दी के पूर्वाद्द 
में लोकमान्य तिलक तथा डॉ. गोरखप्रसाद जैसे विद्वानों के प्रयासों से भारतीय 
ज्योतिष को आधुनिक रूप मिला तथा भारतीय ज्योतिष साहित्य को समूचे विश्व 
में सम्मान मिला है । 

तनन्‍्त्र साहित्य--ज्ञान विस्तार तथा विध्न-विनाशक विद्या को तन्त्रँ के 
रूप में जाना जाता है। तन्त्र का श्रीगणेश अथर्ववेद से होता है । पौराणिक काल में 
'वराहीतन्त्र' की रचना हुई | पाँचवीं शताब्दी में आचायें आयेभट्ट ने तन्त्रग्र्थ' की 
रचना की । तन्त्रग्नन्थों में 'रुद्रयामल तन्‍्त्र' महत्त्वपुर्णो है। दशम शताब्दी में प्राचार्य 
अ्रभिनवगुप्त ने तन्त्रवातिक' नामक ग्रन्थ प्रशीत किया । तनन्‍्त्र साहित्य मुख्यतः 
शैवागम से सम्बद्ध है । 

गणित-साहित्य -गणित-साहित्य का प्रामाणिक श्रीगणेश 500 ई. पू. में 
श्राचाये लगम के विदाँगज्योतिप' नामक ग्रन्थ से होता है । प्रारम्म में गणित ज्योतिष 
का ही एक अंग था । वेद, ब्राह्मण, रामायण तथा महाभारत में गरित की बहुत 
कुछ जानकारी के संकेत प्राप्त होते हैं। पाँचवीं शत्ताव्दी में श्राचार्ये श्रार्यभटुट ते 
धग्राय्यष्टशत' नामक गणितग्रन्थय की रचना की । नवीं शत्ताब्दी में श्राचार्य महावीर 
ने 'गणितसार संग्रह” नामक गरिएतीय कृति प्रस्तुत की । वीं शताब्दी में प्राचार्य 
भास्कर ने 'लीलावती' नामक गरित ग्रन्थ लिखा ) प्राचीन भारत के वैदिक काल 
में गणित का पर्याप्त विकास था, ऐसे संकेत पुराणों में मिलते हैं । 


गान्धवंश्ञास्त्र--न॒ृत्य एवं संगीत शास्त्र को गान्धवंवेद के नाम से जाना जाता 
है । दूसरी शताब्दी में आचाये भरत ने “नाट्यशास्त्र'ं की रचना की । किन्‍्हीं वृद्ध 
भरत का 'ताट्यवेदागम” एक गान्धवेशास्त्रीय ग्रन्थ है । नन्दिकेश्वर ने 'भरताणंव 
ग्रन्थ लिखा । 'नाट्याणंव' ग्रन्य 'भरतारणंव' का ही अंश माना जाता है । 2वीं 
शताब्दी में शाज्भ देव ने 'संगीत रत्नाकर” नामक महत्त्वपूर्ण गान्बर्वेशास्त्रीय ग्रन्थ 
की रचना की । !7वीं शताब्दी में आचाय सोमनाथ ने 'संगीतदर्पण” नामक ग्रन्थ 
लिखा । 

व्याकरणज्ञास्त्र- वैदिक युग के प्रातिशारूप ग्रन्थों के प्रतिरिक्त आचार्य 
पाशिनि की 'ग्रष्टाघ्यायी' व्याक्रण का प्रथम प्रामारिक ग्रनत्य है। पाणिनि का 
स्थिति काल 500 ई. पू. माना जाता है । 300 ई. प्‌. में प्राचार्य कात्यायन ने 
ग्रष्टाध्यायी से सम्बद्ध वातिक लिखा । ईसा पूर्व प्रथम या द्वितीय शत्ताव्दी में 
पतंजलि ने 'महाभाष्य' नामक व्याक्रशिक ग्रन्य की रचना की । सातवीं शताब्दी 
में प्राचार्य भतू हरि ने 'वाक्यपदीय' नामक व्याकरशिक ग्रन्य लिखा। बारहवीं 
शताब्दी में श्राचार्य हेमचन्द्र ने 'शब्दानुशासन” नामक्र ग्रन्थ लिखा | 7व्रीं शताब्दी 
में श्राचायें वरदराज ने 'सिद्धान्त कौमुदी' नामक ग्रन्थ की रचना की । प्राज 
सिद्धान्त कौमुदी सर्वाधिक प्रचलित व्याकररिक ग्रन्य है । 7वीं शताब्दी में श्राचार्य 
मार्कण्डेय ने 'प्राकृतसर्वेस्व” तथा रामत्क वागीश ने “प्राकृत कल्पतर नामक 
प्राकृत व्याकरण के ग्रन्थों का प्रशयन किया । 
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साहित्यिक विधाद्रों के ग्रत्य 

संस्कृत साहित्य महाकाव्य, गीति काव्य, चम्पू काव्य, ऐतिहासिक काव्य, 
ताटक, गद्य साहित्य तथा ग्राख्यान साहित्य के रूप में भी विशेषत: विकसित हुझ्ला । 
प्राचीन भारत में श्रनेक राजाओं ने साहित्य-सूजन को प्रोत्साहन दिया ! प्राचीन 
भारत के साहित्यिक विधा परक साहित्य का पर्याप्त विस्तार है, जिसे यहाँ संक्षिप्त: 
प्रस्तुत किया जा रहा । 


महाकाव्य--सर्गबद्ध विशद काव्य को महाकाव्य कहा जाता है । प्रथम 
शताब्दी में भ्श्वघोष ने 'वबुद्धिचरित्र' तथा 'सौन्दरानन्द' नामक महाकाव्यों की रचना 
की । चौथी शताब्दी में कालिदास ने “रघुवंश” तथा 'कुमारसम्भव” नामक सुप्रसिद्ध 
महाकाव्यों का प्रशायन किया । सातवीं शत्ताव्दी के प्रथम चरण में भारविने 
'किराताजु नीय” नामक महाकाज्य लिखा । भदिट का रावण वध' भी सातवीं 
शती में रचा गया । कुमारदास का 'जानकीहररणा' महाकाव्य प्रस्वात है । कुमारदास 
भटिट के समकालीन थे । माघ ने झ्राठवीं शती के प्रारम्भ में 'शिशुपालवघम्‌' नामक 
महाकाव्य की रचना । रत्नाकर ने नवम्‌ शताब्दी में 'हरविजय” नामक महाकाव्य 
प्रणीत किया । !वीं शताब्दी में श्राचार्य क्षेमेद्र ने 'दशावतार चरित्र” नामक 
पौराशिक महाकाव्य की रचना की । श्रीहर्ष का 'नेपध चरित' बारहत्रीं शताब्दी क्री 
देन है । कनिष्क, विक्रमादित्य तथा विजयपाल जैसे राजाग्रों ने महाकाव्यों का विकास 
कराने में पर्याप्त योगदान दिया । 


गौतिकाव्य- हृदय की निर्वन्ध श्रभिव्यक्ति काव्य के क्षेत्र में गीतिकाव्य 
कहलाती है । पूर्वापर प्रसंगमुक्ति ही गीतिकाव्य का आधार है । चौथी शताद्दी में 
कालिदास ने ऋतुमंहार” 'मिघदृत' तथा ्गारशतक' नामक गीति काव्यों की रचना 
की । चौथी शत्ती में श्र्थात्‌ कालिदास के समकालीन 'घटकपेर' उपाधिमान कवि 
ने 'घटकर्पर' गीतिकाव्य प्रणीत किया । हाल की 'गाथासप्तशती' एक सुन्दर 
गीतिकाव्य है । हाल का स्थितिकाल प्रयथमजती निर्वारित किया गया है|? 7वीं 
शताब्दी में प्राचार्य भतृ हरि ने 'नीतिशतक', “श्झू गारशतक' तथा 'वैराग्यशतक' नामक 
गीतिकाव्यनतथ की रचना की । प्राठवीं शताब्दी में आचायें प्रमख्क ने 
“ग्रमह्कशतक' की रचना की ! [[वीं शताब्दी के उत्तराद्ध में 'विक्रमांददेवचरित' 
महाकाव्य के प्रणेवा विल्‍्हण ने 'चोरपंचाशिकरा' नामक गीतिकाव्य लिखा। घोपी 
का 'पवनदूत' बारहवीं शताब्दी की रचना है। बारहवीं शतादव्दी में भाचार्य 
गोवर्घन ने 'ह्रार्या सप्तशत्तीः नामक ग्रन्थ लिखा । बारहवीं शताब्दी में ही जयदेव 
ने गीतगोविन्द' नामक भक्तिपरक भीतकाव्य की रधना की । 7वीं शताब्दी में 
पण्डिव॒राज जगन्नाथ ने छः गीतिकाब्य रचे | इनके गीतिकाव्यों के नाम इस प्रकार 
हैं--]. “गंगालहरी', 2- 'सुघालहरी”', 3. 'श्रमृतलहरी', 4. 'करुणालहरी', 
5. 'लक्ष्मीलहरी', तथा 6. 'भामिनी बिलास' 


] उाष्ठाआ एिट्शंणछ, 26०. ॥909. 
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चम्पूकाव्य- गद्यपद्यमय काव्य को चम्पू काव्य कहते हैं ।? त्रिविक्रम भट्ट 
मे !0वीं शर्ती में 'नलचम्पू” की रचना की । दशम शत्ताबदी में सोमदेव ने 
शस्तिलकचम्पू” नामक चम्पू काव्य की रचना की । “यशस्तिलक चम्पू' में श्रवन्ति 
के राजा यशोघरा का वर्णोन है। दशम शताद्दी के प्रारम्भ में ग्रथवा 970 ई. में 
हरिश्चन्द्र ने 'जीवनघर चम्पू' की रचना की । [वीं शताब्दी में घारानरेश भोज 
ने “रामायण चम्पू” की स्थापना की। सेड्ढल ने ॥वीं शताूदी में प्रतिष्ठामपुर 
(म्रूप्ती) के राजा मलयवाहन झ्रौर नागराज की कन्या उठयसुन्दरी के विवाह को 
लक्ष्य करके 'उदयसुन्दरी कथा चम्पू की रचना की * 6व्रीं शताब्दी में रानी 
तिहमलाम्बा ने 'वरदास्विका परिरुय चम्पू' की रचला की । 

ऐतिहासिक काव्य -इतिहास प्रसिद्ध कथा को लेकर लिखे गए काव्य 
ऐतिहासिक काव्य कहलाते हैं। सातवीं शत्ताठदी में आचाये वागभट्ठ ने 'हर्पचरित” 
नामक ऐतिहासिक काव्य की रचना की। कन्नौज नरेश हे का 'हर्षचरित' में 
काव्यात्मक वृत्त प्राप्त होता है। आठवीं शताब्दी में वावपतिराज ने कन्नौज के 
राजा यशोवर्मा की विजय से सम्बद्ध गौडपहो' नामक ऐतिहासिक काव्य की रचना 
की । कश्मीर निवासी विल्हएण कवि ने 'विक्रमाँकदेवचरित” नामक इतिहास तथ्यपूर्ण 
काव्य लिखा । विक्रमादित्य चालुक़्यवंशी राजा थे। बारहवीं शतादव्दी में कल्हण 
ने 'राजतरंगिणी” की रचना की । राजतरंगिणी' में आदिकाल से लेकर ]5] ई. 
तक के कश्मीर नरेशों के राज्य का वर्णन किया था । 2वीं शत्ताव्दी में आच।र्य 
हेमचन्द्र ने 'कुमारपालचरित” नामक काव्य की रचना की । दिल्‍ली सम्राट 
पृथ्वीराज के श्राश्नय में जयानक कवि ने “पृथ्वीराजचरित” नामक काव्य प्रशीत 
किया +:इन ऐसतिहाप्तिक काव्यों के अतिरिक्त कुछ अन्य इतिहासपरक काव्य भी 
प्रणीत किये गये । 

ताटक- दृश्य काव्य की विशद विधा को नाटक कहा जा ॥है। संस्कृत 
साहित्य में सवसे पहले नाटककार के रूप में भास का नाम उल्लेखनीय है। भास 
ईसा पूर्व चौथी शत्ताव्दी में उत्पन्न हुए। उन्होंने रामाण्ण तथा महाभारत को 
ग्राधार बनाकर ग्नेक प्रकार के नाटकों की रचता की। उनके प्रसिद्ध नाटक “श्रभिषेक,' 
प्रतिमा, वालचरित', “चारुदत्त, 'स्वप्नवासवदत्ता', 'दूतवाक्‍्य', “कर्णाघार', 
'दूतघटोत्करचा, 'उरूमंग', 'मब्यम व्यायोग', पंचरात्र', इत्यादि हैं। तृतीय शत्तारदी 
ई. पू. में शूद्रक ने “मृच्छक्टिक नामक प्रकरण के रचना की ॥ प्रथम शताब्दी में 
ग्रश्वघोप ने शारिपुत्र॒ प्रकरण” लिखा । चौथी छततावब्दी में कालिदास ने 
'मालविकार्निमित्रम्‌, 'विक्रमोवंशीयम्‌! तथा “ब्रभिज्ञानशाकुन्तलम' नामक तीन 
नाटकों की रवना की । 'प्रभिज्ञानशाकुन्त लम्‌' संरकृत साहित्य के सर्वश्रेष्ठ नाटकों 
की गणना में झाता है। पाँचवीं शताब्दी में व्शथाखदत्त ने “मद्राराक्षसा नामक 
नाटक प्रणीत किया । सातवों शताब्दी के पूर्वाद्ध में कन्नौज नरेश हर्प ने 'प्रियदर्शिका', 


] साहित्य दर्पण, 6/336--'गद्यपद्यमयंबाब्यं चम्पूरित्यस्धीयशे ।? 
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'रत्तावली', तथा 'नागाननन्‍्द' नामक ताटकन्रय की रचना की । महाकवि भत्रभृति ने 
'मालती माधव, महावीर चरित तथा उत्तररामचरित' नामक नाटकों की रचना की । 
'उत्तर-रामचरित” भवभूति की कीर्ति का केन्द्र विद्ध हुआ्ला है। सातवीं शताब्दी में 
नारायणभट्ट का 'वेणीसंहार” नाटक भी प्रसिद्ध हुआ । श्राठवीं शताब्दी में मुरारि ने 
'अनघंराघव” नाटक की रचना की। नवम्‌ शताब्दी में अ्रनंगहष का 'तापसवत्सराज- 
चरित” नामक नाटक प्रणीत हुश्ना । नवीं शताब्दी में दामोदरमिश्र ने 'हनुमन्नाटक' की 
रचना की । दशम्‌ शताब्दी में राजशेखर ने 'बालरामायरा' तथा 'कपू रमंजरी' तामक 
नाटकों की रचना की । दशम्‌ शताब्दी में ही क्षेमीश्वर का “'चण्डकौशिक' नाटक 
रचा गया । संस्कृत के नाठकों में निम्नवर्गे के पात्रों की भाषा प्राकृत रही है । 

गद्य-साहित्य - वैदिक युगीन गद्य के उपरान्त नाठकों म॑ गद्य को स्थान 
मिला । परन्तु गद्य-साहित्य के विकास का श्रेय दण्डी, सुबन्धु, बाण जैसे गद्य- 
साहित्यकारों को है । छठी शताब्दी में दण्डी ने “दशकुमारचरित' ग्रन्थ की रचना 
की | छठी शताब्दी में ही सुबन्धु ने वासवदत्ता' नामक गद्य-साहित्य की अनुपम 
कृति प्रस्तुत की । सातवीं शताब्दी में बाराभट्ट ने 'कादम्बरी” नामक कथा साहित्य 
की रचना की। उक्त तीनों ही गद्यक़ारों ने अ्रपना कृतियाँ को काव्य-तत्त्व से 
सुसज्जित किया है । 

श्रार्यान-साहित्य-- नी तिकथापरक तथा लोककथाप रक साहित्य को 'प्रार्यान- 
साहित्य' कहा जाता है । नीतिकथापरक ग्रन्धों में विष्णु शर्मा का 'पंचतन्त्र! 300 ई, 
के श्रास-पास लिखा गया । 'पंचतन्त्र” एक रोचक तथा सुप्रसिद्ध कथाग्रन्थ है । 4वीं 
शताब्दी मे नारायण पण्डित ने 'हितोपदेश” नीतिकथा की रचता की। आठवीं 
शताब्दी में नेपाल के बुद्धिस्वामी ने “बृद्वत्कथा' नामक लोककथा की रचना की । 
7वीं शताब्दी में क्षेमेन्द्र ने वृहत्कथामंजरी नामक ग्रारुयान लिखा,। ग्यारहवीं 
शत्ताब्दी में सोमदेव ने 'कथाप्तरित्सागर' नामक सुप्रसिद्ध लोककथासाहित्य लिखा । 
बारहवीं शताब्दी में शिवदास ने 'वेतालपंचविशतिका' नामक श्रास्यान-साहित्य 
प्रस्तुत किया। हसमें न्‍्यायप्रिय विक्रमादित्य की 25 कहानियाँ संग्रहीत हैं । 
बारहवीं शताब्दी में ही 'सिहासनद्वात्रिशंतिका' झ्ाख्यान ग्रन्थ लिखा गया । इनके 
प्रतिरिक्त कुछ अन्य श्राख्यान ग्रन्थों की रचना हुई । 

सांस्कृतिक इतिहास 

प्राचीन भारत में संस्कृति के विभिन्‍न रूप विकसित हुए। विभिन्‍न परिस्थितियों 
में विकसित होने वाले सॉँस्कृतिक प्रतिमानों को ही साँस्कृतिक इतिहास का श्राघार 
माना जाता है। विभिन्न जातियों तथा विभिन्न विचारधाराग्रों के टकराव एवं 
समन्वय के फलस्वरूप संस्कृति का इतिहास श्रग्नसर होता है | प्राचीन भारत वैदिक 
युग से पर्व ही प्रारम्भ हो जाता है, परन्तु यहाँ वेदिक संस्क्ृति से ही सॉस्क्रृतिक 
इतिहास का निर्देश करना हमारा प्रयोजन है । फिर भी इतना तो कहना ही होगा 
कि वैदिक संस्कृति पर प्राग्वैदिक संस्क्ृति के निवृत्तिमा्गे का स्पष्ट प्रभाव है । 

ऋग्वेदिक संस्कृति -- ऋग्वैदिक संस्कृति 3000 ईसा पूर्व से प्रचलित हुई । 
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उस युग की संस्कृति को जानने का प्रमुख श्राघार ऋग्वेद है । फऋग्वैदिक संस्कृति में 
यज्ञ-सम्पादन की प्रधानता रही । ऋग्वेद के मन्त्रद्रष्टाम्रों ने इन्द्र, वरुण, रुद्र, विष्णु, 
सूर्य या सविता, झरगिनि, पर्जन्य आ्रादि देवताग्रों के स्तवन का प्रमुख श्राघार यज्ञ ही 
माना | यज्ञ को विस्तृत अर्थ में ग्रहण करके समस्त सृष्टि की रचना का कारण 
यज्ञ ही बताया गया 7” ऋग्वैदिक दाशंनिक अनुचिन्तन उस युग की संस्कृति की 
महानता का य॑ तक है । ऋग्वैदिक संस्कृति में अद्द तवाद, बहुदेववाद तथा एक्रेश्वरवाद 
जैसी परिष्कृत विचारघाराएँ विद्यमान हैं । ऋग्वेद का घारमिक जीवन नैतिक मूल्यों 
से परिपूर्ण है । चूत-क्रीड़ा को घोर पाप सिद्ध किया गधा । विभृतियों या सम्प्रान्य 
व्यक्तियों के सम्मान को ग्रत्यधिक महत्त्व दिया गया है । 

ऋशग्वैदिक समाज में ब्राह्मरा, क्षत्रिय, वैश्य तथा धशूद्र तामक चार वर्णो के 
प्रतिरिक्त एक ग्रन्त्य या दास वर्ण भी था । तद्युग में ब्रह्मचर्य तथा ग्रहस्य नामक 
श्राश्नमों को पर्याप्त सम्मान मिला । वानप्रस्थ तथा संन्यास नामक आ्राश्रमों को 
मान्यता नहीं मिली थी। ऋग्वेदिक युग में स्त्रियों क्रो पर्याप्त सम्मान मिला | 
गरृहिणी घर की स्वामिनी हो जाती थी । स्त्रियों को उच्च शिक्षा प्राप्त करने तथा 
स्वतन्त्रतः पति-वरण करने की सुविधाएँ या अधिकार मिले हुए थे | ऋग्वैदिक काल 
में सात्विक भोजन को महत्त्व दिया गया, परन्तु भोजन में माँवध को भी स्थान दिया 
गया । सोमरस श्रार्यों का प्रिय पेय था । उस युग के व्यक्ति सूती वस्त्रों से परिचित 
थे तथा मृगचर्म एवं वल्क्नल वस्त्रों को पहनने की प्रथा प्रचलित थी | ऋग्गैदिक काल 
की स्त्रियाँ रकम तथा निष्क नामक आमभूषणों को धारण करती थीं। ग्रामोद-प्रमोद 
की दृष्टि से दुन्दुभि तथा ककरी वाणा जैसे वाद्य प्रचलित थे। तत्कालीन समाज में 
राज-व्यवस्था का भी अस्तित्व था । उम्र युग में राष्ट्रीयता की भावना भी विकसित 
हो चुकी थी । तत्कालीन समाज में कृषि, पशु पालन आदि कार्यों के साथ-साथ वस्त्र 
बनाना, चमड़े का सामान तैयार करना, स्वर्णाभूपण बवयाना आदि धन्घे भी प्रचलित 
थे | ऋग्वैदिक समाज चिक्रित्सा की विशेष सुविधाशओ्रों से लाभान्वित था । भौगोलिक 
ज्ञान की दृष्टि से उसे नदियों, पर्वतों तथा समुद्रों का ज्ञान था । ज्योतिप के क्षेत्र में 
भी तल्‍कालीन समाज झागे वढ़ा हुआ था। उस युग की काञ्य-कला का उत्कर्ष तो 
इस रूप में देखा जा सकता है कि पुरुष या चैतन्य तत्त्व को सम्पूर्ण समाज के रूप 
में मानवीकृत किया गया । 

श्रज्ञात तथा रहस्यमय शक्ति के प्रति ऋग्वैदिक ऋषियों की जिज्ञासापूर्णं 
घारणा यह सिद्ध कर देती है कि तत्कालीन समाज कोई प्राखेट युग नहीं था | बह 
युग हजारों वर्षों की सम्यता झौर संस्कृति के विकास को स्पष्टत: सूचित करता है । 

उत्तर बंदिक संस्कृति--ऋग्वेद के पश्चात्‌ यजुर्वेद, सामवेद, श्रथर्व॑वेद, 
ब्राह्मण व भ्रारण्यक ग्रन्य तथा उपनिपदों एवं सूत्रग्रन्यों की रचना हुई । तीन सहत्न 
ई.पू से लेकर 000 ई. पू. तक का काल उत्तर वैदिक सस्क्ृति से जोड़ा जाता 


] ऋग्वेद, ।0/90/--6 
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है | यदि सूत्र ग्रन्थों का रचना काल 600 ई. पू. तक हुआ तो यह स्पष्ट है कि 
उत्तर वैदिक सस्क्ृति की श्रपर सीमा 600 ई. पू. तक माननी पड़ेगी । 

उत्तर बैदिक संस्कृति में दार्शनिक अनुचिन्तत श्लौर भी विकसित हुआ्ना । 
सम्पूर्ण समाज को गृहस्थ घम्म के रहस्यों से श्रवगत कराने के लिए ब्राह्मण ग्रन्थों ने 
श्रभूतपूर्व कार्य किया । यज्ञ के क्षेत्र को इतना विस्तार दिया गया कि ईश्वर को भी 
यज्ञ का ही रूप सिद्ध कर दिया गया । यज्ञ के विधि-विधानों का सर्वाधिक विकास 
सुनत्नकाल की देन है । 

आ्ररण्यक ग्रन्थों में वारप्रस्थियों के कर्मों कर विवेचन करके ब्रह्मचर्य तथा 
गहस्थाश्रम नामक दो झाश्रमों के अश्रतिरिक्त वानप्रस्थ आश्रम की संस्थापना कर दी 
गई | वानप्रस्थ के सन्दर्म में विचार करते समग्र यहाँ सक्र कह दिया गया कि ज्ञान 
का प्रसार करना वानप्रस्थियों के पर्यटन का मूल विपय है । 


उपनिपदों के युग में ब्रह्म चिन्तन चरमोत्कर्ष पर पहुँच गया। सम्पर्ण ब्रह्माण्ड 
को ईश्वर का ही रूप माना जाने लगा | इस शुग में संन्यास श्राश्रम को भी प्रत्तिष्ठा 
प्राप्त हुई । ग्रतः ऋग्वेदिक युग के पश्चात्‌ चारों ग्राश्रमों को स्थान मिल्रा । उत्तर 
वैदिक युग में संस्कृति इतनी विकसित हुई कि वधुधैत्र कठुम्बकस' की घारणा 
साहित्य पर ग्राच्छादित हो गई | पठन-पराठन को इतना महत्त्व दिया गया कि ग्रुरु 
तथा शिष्य के सम्बन्ध्रों को पवित्र करने के साथ-साथ गुरु को ईश्वरोय ज्ञान का 
साक्षात्‌ केन्र सिद्ध कर दिया | 'श्रधिकारीबाद' क्री परम्परा भी इस समय विकसित 
हो चुकी थी | भ्रमरता की भावना का चरम विक्रास भी इसी युग की देन है । 

उत्तर वैदिक युग में देवतान्नों के स्वरूप में भी विकास हुआ्ना । विष्णु को 
सूर्य देवता का रूप न मानकर 0क् स्वतन्त्र देव माता जाने लगा तथा रुद्र को शिव 
का साक्षात्‌ स्वरूप स्वीकार किया जाने लगा । उत्तर वैदिक ग्रूग में वेबाहिक स्थिति 
भी परिवर्तित हुई । बहु-विवाह की प्रथा प्रचलित हो चुकी थी । महपि याज्ञवलक्य 
की मैत्रेप्री तथा कात्यायनी नामक दो पत्नियाँ थीं। मन्रु की अनेक पत्नियाँ थी । 
उत्तर वैदिक संस्कृति में शिक्षा की दृष्टि से कुछ उदारता श्रपनाई गई । बेद पढ़ने के 
श्रधिकारी शूद्र भी माने गए तथा स्त्रियाँ भी । गाय को अवध्य माना गया तथा 
झरहिसा पर बल दिया गया । उत्तर वैदिक संस्कृति में जहाँ एक ओर कर्मकाण्ड का 
बोलवबाला हुभा, वहाँ दूसरी ओर ग्राध्यात्म-चित्तन भी विकसित हुम्ना । 

वैदिक युगोत्तर संस्कृति--उत्तर वैदिक साहित्य का युग कम से कम 
600 ई. पू. तक चलता रहा । उसी समय रामायण नामक महाकाव्य का भी उदय 
हुआ । सूत्र ग्रन्थों में महाभारत का उल्लेख है, श्रत: “जय' काध्य के रूप में ही नहीं, 
अपितु महाभारत के रूप में भी महाभारत! नामक पौराश्िक महाकाव्य 400 ई. पू 
में ही उदित हो चुका था | पुराणों का प्राथमिक रूप भी उत्तर वैदिक युग में ही 
उदित हो गया था | श्रतः चैंदिक युगोत्तर संस्कृति का एक पक्ष महाकाव्यकालीन 
तथा प्रथम पौराशिक युगीन संस्कृति के रूप में है | वैदिक भ्रुगोत्तर पंस्क्ृति में 
ईसा पूर्व छड़ी शताब्दी से द्वी वौद्ध तथा जन संस्कृतियों का भी उदय हुआ । इसलिए 
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वैदिक युगोत्तर संस्कृति दो रूपों में विकसित हुई । प्रथम को महाकाव्य तथा पैरारिक 
संस्कृति के रूप में तथा द्वितीय को बौद्ध तथा जैन संस्कृति के रूप में जाना जाता 
है | वक्त दोनों संस्कृति-भेदों का मुल रूप ईसा पूर्व 600 से लेकर ईसा पूर्व 400 
तक स्वीकार किया जाता है । 

सहाकाव्यक्षालीन एवं पौराशिक युगीन संस्कृति--रामायण तथा महाभारत 
नामक पौराशिक महाकाव्य क्रमशः 600 ईसा पूर्व तथा 400 ईसा पूर्व तक 
वृहदाकारता को प्राप्त कर चुके थे | इसी श्रवधि में पुराणों का भी विकास होने 
लगो था। तत्कालीन समाज का संस्क्ृतिक इतिहास विभिन्न रूपों में विकसित हुझ्ना, 
जिसे यहाँ संक्षिप्ततः प्रस्तुत किया जा रहा है । 

रामायण काल में वैदिक संस्कृति के विकास के लिए एक सुहृढ़ राजनीतिक 
व्यवस्था की गई | केन्द्रीय शक्ति के निर्माण के लिए राजसूय तथा अश्वमेघ यज्ञ 
किए जाते थे। प्राये तथा राक्षस संस्क्षति के टकराव के कारण केन्द्रीय शक्ति के 
निर्माण की महती प्रावश्यकता पर बल दिया गया। कर्म, भक्ति तथा ज्ञान मार्ग 
तीनों ही प्रधानता पा चुके थे । श्रवतारवाद की भावना भी विक्रसित हो चुकी थी । 
रामायण काल में ग्रादर्श भ्रातृत्व को पारिवारिक तथा सामाजिक स्तर पर प्रतिष्ठित 
करने का प्रवल प्रयास किया गया । एक नारी ब्रत की प्रथा भी बहु-पत्नी रखने या 
बहु-विवाह प्रथा के विरोध में झ्रादश्शेता प्राप्त कर चुकी थी । राम का सीता के प्रति 
प्रेम एक पत्नी ब्रत का ही उदाहरण है । वर्रात्रम घर्में को जोरों से लागू रखने का 
भी समर्थत किया गया। तत्कालीव समाज में श्राथिक, घामिक एवं राजनीतिक 
हष्टियों से भी आदर्शता को प्रधानता दी गईं | मूलतः रामायण युगीन संस्क्ृति का 
प्राण धर्म था | 


महाभारत काल में संस्कृति का प्राण घर्मे न रहकर राष्ट्र कर्म घन गया। 
महाभारतकाल के चरित्र नायक श्री कृष्ण राष्ट्र कम की भावना से श्ोत-प्रोत होकर 
ही तानाशाही के विरोध में संघ रत रहे । राजा लोग बहु-विवाह को राजनीतिक 
महत्त्व देते रहे । केन्द्रीय शक्ति के निर्माण के लिए राजसूय यज्ञ की परम्परा पूर्ववत्‌ 
विकसित रही । स्त्रियों के प्रति किचित्‌ उदार दृष्टिकोश होने पर भी स्त्रियों का 
शोपण होता रहा। प्राध्यात्म विद्या प्राप्त करने का प्रंधिकार स्त्रियों तथा शूद्रों को 
भी था। महाभारत काल में अ्वतारवाद की भावना प्रवलता प्राप्त करती चली गई। 
वर्णे-धर्म को सुविस्तृुत रूप देने तथा प्लाश्षम-धर्म को झतिशय नियमवद्ध करने का 
श्रेय भी महाभारत युग को हो है । 400 ईसा पूर्व के महाभारत में नास्तिकता को 
झ्राड़े हाथों लेकर भ्रास्तिकता का पूर्ण समर्थन किया गया। 

भठारह पुराणों का मूल रूप 400 ईसा पूर्व में ही वन चुका था । पुराणों 
में प्रवतारवाद को इतना प्रवल स्वरूप प्रदान किया गया कि भक्ति मार्ग को कर्म तथा 
ज्ञान मार्ग की भ्रपेक्षा अधिक व्यावहारिक एवं लोकप्रिय स्वरूप प्रदान किया गया। 
वर्णं-व्यवस्था तथा ग्राश्नम-व्यवस्था का पुरजोर समर्थन किया गया । भक्ति योग को 
इतना व्यापक बना दिया गया कि ज्ञानमार्गी शंकर तथा कर्मयोगी विष्णु को प्रादिशक्ति 
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का स्वरूप देकर शैव एवं वैष्णव सम्प्रदायों का प्रचलत हो गया । पुराण-प्रभावित 
समाज में संस्कृति को मुख्यतः पुरुष को दृष्टिगत रखकर ही प्रस्तुत किया गया। 
स्त्री को पराधीन रखने की परम्परा का सूत्रपात पुराण -युग में ही हुआ । पौराणिक 
युग मे वैदिक युगीन गढ़ तत्वों का लौकिक घरातल पर इतना विस्तार हुप्ना कि 
सम्पूर्ण समाज को कमेंकाण्ड तथा भक्ति-प्रपंच में बाँध दिया गया । सॉस्क्ृतिक 
विकास के लिए राजनीतिक केन्द्रीयकरण तथा श्राथिक उत्थान को अत्यन्त श्रावश्यक्र 
माना गया । राजकुलों में विवाह-प्रथा स्वयंवर पर आधारित रही। पुराणों के 
वंश्यानुचरित से यह स्पष्ट है कि पुराण-युग में ब्राह्मण तथा क्षत्रिय वर्गों की ही 
प्रधानता रही । मूर्ति-पूजा के विकास का श्रेय भी पौराणिक युग को है । 

यथार्थतः रामायण तभा महाभारतकाल में जो साँस्कृतिक विकास हुम्ना, उस 
पर भी पोराणिक संस्कृति की स्पष्ट छाया अंकित रही । इसीलिए रामायण तथा 
महाभारत को पौराणिक साहित्य के अन्तग्रेत परिगणित किया गया है । महाकाव्य 
युगीन तथा पौराणिक युगीन संस्कृति एक सुदीर्घ परम्परा में विकसित होने के 
कारण विविध मुखी है । पोराशिक युगीन तथा महाकाव्यकालीन संस्कृति के विकास 
में काव्यात्मक कल्पनाश्रों का जो योगदान रहा, उन्हीं के फन्नस्वरूप ईश्वर के 
प्रसाधारण रूपों का विकास हुआ । 


बौद्ध तथा जैन युगीन संस्कृति--ईसा पूर्व छठी शताब्दी में ब्राह्मणावाद के 
विरोध में गोतम बुद्ध तथा महावीर स्वामी के संरक्षण में क्रमशः बौद्ध तथा जैन 
तामक श्रनीश्वरवादी संस्कृतियों का विकास हुआ । ईश्वरत्रादिता को श्राधार बनाकर 
प्रनेक प्राडम्बरों का विकास हो चला था तथा जाति-पाँति के वन्धन अत्यधिक जटिल 
बन चुक्रे थे। भ्रतः सिद्धाथ तथा वर्घेमान ने राजघरानों का त्याग करके 'बोधि' 
एवं 'केवल ज्ञान! को प्राप्त करके क्रमश: बौद्ध तथा जैन संस्कृति एवं धर्म का सूत्रपात 
किया । तत्कालीन राजाओं के संरक्षण में बौद्ध एवं जेंन घमम पर्याप्त विकसित 
हुए । ईसा पूर्व छठी शताव्दी से लेकर 400 ईसा पूर्व तक बौद्ध तथा जैन संस्क्ृतियाँ 
भारतवर्ष में श्रपने पैर पूरी तरह से जमा चुकी थीं । 

बौद्ध संसक्ृृति के विकास में बौद्ध धर्म के साहित्य का विशिष्ट महत्त्व है । 
बौद्ध धर्म का प्रतिष्ठित ग्रन्थ 'घम्मपद' बौद्ध संस्क्ृति के नैतिक मूल्यों को उजागर 
करने हेतु एक प्रद्वितीय प्राधार है। गौतम वुद्ध ने चार श्ञार्य सत्यों को प्रतिपादित 
किया--. दुख है, 2. दु.ख का कारण है, 3. दुःख से मुक्ति सम्भव है तथा 
4, दु'ख से मुक्ति के उपाय हैं| दुःख की सिद्धि के लिए पाँच उपादान--विज्ञान, 
रूप, वेदना, संज्ञा तथा संस्कार को प्रतिपादित किया गया है । दुःख का मूल तृष्णा 
को बताया गया । दुःख से मुक्ति की सम्भावना तृष्णा-त्याग के रूप में की गई । 
चौथे भ्रार्य सत्य को साकार करने के लिए श्रष्टागरिक योग मार्ग को प्रतिपादित किया 
गया । प्रष्ठाग योग में सम्यक्‌ दृष्टि, सम्यक्‌ संकल्प, सम्यक्‌ वचन, सम्यक्‌ कम, 
सम्यक्‌ जीविका, सम्यक्‌ प्रयत्न, सम्प्रकू स्मृति तथा सम्यक्‌ समाधि को स्थान दिया 
गया | बौद्ध संस्कृति में जीव को विज्ञान-प्रवृतियों का संग्रह बताया गया तथा संसार 
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को स्वभाव या प्रकृति की रचना । इसी कारण से किसी स्थिर तत्त्व को स्वीकार न 
करके क्षरििकवाद को महत्त्व देकर दुख, त्याग तथा वैराग्य नामक् तत्त्वों को साँस्क्ृतिक 
तिहास में उजागर कर दिया । वौद्ध धर्म व दशशत में “निर्वाण' को अ्यक्ति की मुक्ति 
का स्वरूप स्वीकार किया गया | सभी जीव्घारियों के प्रति करुणा या सहानुमूत्ति 
ही बौद्ध संस्क्ृत्ति की महत्त्वपरां देव है | 
जैन संस्कृति छठी शताब्दी ईसा पूर्व से प्रारम्भ होती है। महावीर या 
वर्घमान तथा अन्य तीर्थकरों की विचारवारा को “आचार्राँग सूत्र जैसे धर्म ग्रन्थों में 
प्रस्तुत किया गया है | जैन संस्क्ृति में बौद्ध संस्क्ृति की भाँति अनीश्वरवाद को 
माना गया है | परन्तु जैन दर्शन जीवात्मा के अस्तित्व को स्वीकार करके कंवल्य की 
स्थिति में उसकी मुक्ति मानकर भी उसकी समाप्ति को स्वीकार नहीं करता। 
जैन संस्कृति में जीव को चतुर्देश गुणों से विभूषित बताया गया है| सम्यक्‌ ज्ञान, 
सम्यक्‌ दर्शन तथा सम्यक्‌ चरित्र को त्रिरत्न! के नाम से पुकारा गया है | प्रहिसा, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयें तया अपरियग्रह को पंच अपुव्रत' के नाम से अभिड्डित किया 
गया है । दिशाग्रों में मर्यादागत अमण, प्रयोजनहीन या पाप-उत्पादक वस्तुग्नों का 
परित्याग तथा भोग्य पदार्थो की मात्रा को सीमित करना नामक तीन ज्वतों को 
“त्रिगुण ब्रत' नाम दिया गया। पौराशिक धर्म लक्षणों के समानान्तर दश घर्म लक्षणों 
को भी स्वीकार किया गया ॥ उत्तम क्षमा, उत्तम मार्देव, उत्तम मा्जव, उत्तम शौच, 
उत्तम सत्य, उत्तम संयम, उत्तम तप, उत्तम आक्चिन, उत्तम ब्रह्मचर्य तथा उत्तम त्याग 
नामक दश धर्म-लक्षण हैं । अहिसा को प्रवलतम रूप में प्रस्तुत करना जैन संस्कृति 
की विश्व को महानतम देन है । 
बौद्ध तथा जैन संस्कृति कर्मकाण्ड का विरोध करने के लिए विकसित हुईं । 
जाति-पाति के भेदभाव को दूर करने के लिए सम्पूर्ण मानव समाज को मानव-जाति 
का ही प्रसार वताया गया। रहस्थपूर्ण ईश्वर जैसे तत्त्व का निषेध करके प्रत्यक्ष 
सम्यक्‌ कर्मवादी दृष्टिकोण का प्रसार करके भारतीय संस्कृति में एक नया भ्रष्याय 
जोड़ा गया । 
भारत का झौपनिवेशिक एवं साँस्कृतिक विस्तार--भारतवर्प को जो 
राजनीतिक शक्तियाँ भारत से वाहर शासन स्वापित कर सकीं तथा अपनी शाखा 
विशेषों को बाहर ही राज्य करने दिया, उसी स्थिति एवं प्रवृत्ति को उपनिवेशवाद' 
कहा गया | प्रकृति प्रेमी तथा पर्यटन प्रिय आरयों को अपनी संस्छृति का प्रसार करने 
का राजनीतिक महत्त्व भी जान पड़ा | इसलिए वेदिक युग में जहाँ तक पृथ्वी तथा 
द्युलोक का विस्तार है, वहीं ठक सभी प्रारिययों के हित की कामना की गई। इसी 
सॉस्क्ृतिक उदारता ने प्रनुकूल परिस्विति पाकर भारतीय संस्कृति को विश्व-व्यापक 
बना दिया । 
ऋग्वैदिक संस्कृति देव, श्राय॑ तथा प्रार्येत्तर जातियों को संस्कृति का समन्वित 
रूप है । निरन्तर संघर्पग्त रहने वाले ग्रार्यों ने विरक्ति का प्रनुभव किया तथा 
उत्तर वैदिक युग से सम्पूर्ण विश्व के वातावरण को शान्तिपूर्ण देखने की कामना 
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की ।! संस्कृति के प्रचार-प्रसार की प्रवृत्ति वैदिक युग से ही विकसित थी, इसलिए 
वेदिक संस्कृति का सर्वाधिक विकास हुआ । प्रचार की इसी प्रवृत्ति को बौद्धों तथा 
जैनों मे भी भ्रपवाया । 


लंका में वौद्ध संस्कृति को प्रचारित करने का सर्वाधिक श्रेय त्तीसरी शत्ताब्दी 
ई.पू. में सम्राद अशोक के पुत्र महेन्द्र तथा उसकी पुत्री संघमित्रना को है । जावा, 
सुमात्रा, वोनियो श्रादि हिन्द एशिया के देशों में श्रशोक के शासन-काल से ही संस्कृति 
का प्रचार प्रारम्भ हो गया । शकारि चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य ने मालवा, गुजरात तथा 
सोराप्ट्र पर अधिकार करके वहाँ के कवीलों और मुखियों को हिन्द एशिया के द्वीप- 
समूहों में बसने के लिए बाध्य करके भारतीय संस्कृति के प्रसार में सहायता प्रदान 
की । बौद्ध भिक्षु्रों ने दुर्गंम यात्राएं करके चीन, तिव्बत तथा नेपाल में बौद्ध संस्कृति 
का प्रचार किया । शिव नामक देवता की पूजा पश्चिमी एशिया के देशों में ही नहीं, 
अपितु श्रकफ्रीका महाद्वीप त्तक में होती रही है, ऐसे प्रमाण उपलब्ध हैं। प्राचीनकाल 
में खुरासान, ईरान, इराक, मासुल तथा सीरिया की सीमा तक बीद्ध धर्म का प्रचार 
था । प्राचीन युग में भ्रफगानिस्तान को गन्धर्वेदेश, वर्मा को ब्रह्म देश, जावा को 
यवद्वीप, सुमात्रा को सुवर्ण द्वीप कहने से यह स्पष्ट हो जाता है कि भारत्तीय संस्कृति 
बृहत्तर भारत नामक राष्ट्र के स्वकूप को उजागर करके प्रतिष्ठित थी। सीरिया में 
8 से 22 फीट ऊँची देव मूर्तियों की प्रतिष्ठापना यही सिद्ध करती है कि पश्चिमी 
एशिया में भारतीय संस्कृति प्रचलित थी। मध्य एशिया में भारत के प्रमुख उपनिवेश 
काशगर, यारकन्द, खुत्तन आ्रादि में विद्यमान थे। प्राचीन भारत के साहित्य को 
चीनी, अरवी, फारसी ग्रादि भाषाम्रों में ग्रनुदित करके विदेशों में भारतीय संस्कृति 
को अपताया गया । 

भारतीय संस्क्रति के प्रचार और प्रसार के प्रमाण भारतीय कला के अ्रवशेपों 
के रूप में विदेशों में विद्यमान हैं । मध्य एशिया में भारतीय मूतिकला तथा वास्तुकला 
के उदाहरण फरात के ऊपरी भाग में बड़ी-बड़ी देवमू्तियों तथा देव मन्दिरों के रूप 
में प्राप्त हुए हैं। भारतीय संस्कृति का सभच्वयवादी हृष्टिकोण संस्कृति के प्रचार- 
प्रसार में विशेष सहायक हुम्रा । यहाँ यह भी ध्यात देने योग्य है कि भारतीय संस्कृति 
पर विदेशी संस्कृतियों का भी बहुत कुछ प्रभाव पड़ा है, जिपके फलस्वरूव 
समन्वयवादी घारणा और भी व्यापक बनी । विदेशी ग्राक्रणणों के फलस्वरूप यूनावी, 
हुए, शक, तुकक प्रादि जातियों की संस्कृति का थोड़ा-बहुत श्रभाव भारतीय संस्कृति 
के ऊपर अवश्यमेव पड़ा है । 


। पजुर्वेद, 36/8. 





वदिक साहित्य 


(ए205४2 ॥.,न्‍6४४०पः& ) 





वेद संसार का सबसे प्राचीनतम साहित्य है। 'वेद' शब्द ज्ञानार्थक “विद 
घातु में 'घव्य प्रत्यय के योग से निष्पन्न हुआ है | मह॒पि दयानन्द सरस्वती ने ऋग्वेद- 
भाष्य की भूमिका में 'वेद” शब्द का स्पष्टीकरण निम्न रूप से किया है --/विन्दन्ति 
जानत्ति, विद्यन्ते भवन्ति, विन्दन्ति प्रधवा विन्दन्ते, लभन्ते विन्दन्ति विचारयन्ति, 
सर्वे मनुष्या: सत्यविद्यां मैयेंपु वा तया विद्वांसड्च भवन्ति ते बेदा: ।” ग्रतः वेद का 
मूल रूप निम्न है-- 

]. वेद सत्यविद्या है, 2. वेद ज्ञानिवों का विषय है तवा 3. बेद सभी 
मनुष्यों के लिए उपयोगी है । 

उपयुक्त तीनों तथ्य जिस साहित्य में परिपक्व रूप में प्राप्त किए गए, पुराने 
प्राचार्यों ने उसी साहित्य को वैदिक साहित्य के नाम से अभिहित किया | हमें यहाँ 
यह विस्मृत नहीं करना चाहिए कि वंदिक साहित्य में वैदिक संस्कृत भापा ही हृ्टव्य 
है । अतः इन्हीं कतिपय गिने-चुने श्राधारों को लेकर वेदिक साहित्य को अधघोलिधित 
रूपों में विकसित किया गया है--- 


. संहिता-साहित्य, 2. ब्राह्मण साहित्य, 
3. आरण्यक साहित्य, 4. उपनिपद्‌ राहित्य । 


वेदों का रचना-काल--वैंदिक साहित्य के विवेचन से पूर्व उसके रचना-काल 
के सन्दर्म में जान लेना श्रावश्यक् है । यद्यपि वेदों के प्रणयन के विपय में इदमित्वम, 
कुछ नहीं कहा जा सकता, तथापि कुछ मान्यताग्रों पर प्रकाश डालकर किसी निष्कर्ष 
पर पहुँचा जा सकता है। वेदों के रचना-काल को निर्घारित करने के लिए प्रमुख 
मत निम्न हैं-- 
वेदों का प्रपोरुषेयत्व--भारतीय मत के प्राघार पर वेद ईश्वरीय कृति हैं- 
ईश्वरकुत है । ऋग्वेद के पुरुप-सूक्त में भी इसी मत की पुष्ठि हृप्टब्य है-- 
तस्माथसात्सवंहुत: ऋच: सामानि जन्निरे । 
हन्दांसि जन्षिरे तस्माचजुस्तस्मादजायत ॥ ऋग्वेद, ।0/90/9 
मनुस्मृति में ईश्वर द्वारा वेदों का ज्ञान भग्नि, वायु, सूर्य तथा भ्लिरा को 
दिए जाने का वर्शोन है-- 
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अग्निवायुरविभ्यस्तु त्रयं ब्रह्म सनातनम_। 
दुदोह यज्ञसिद्धयर्थमृग्यजु: सामलक्षणम_॥। मनुस्मृति, /23 
अध्यापयामास पितृक शिशुराजद्धिरतत: कवि: ॥ वही 2/5] 
महापि दयानन्द ने वेदों को ईश्वरक्ृत मान कर उन्हें उतना ही प्राचीन सिद्ध 
किया है, जितनी कि यह सृष्टि प्राचीन है। उतके अनुस्तार ईश्वर ने मनुष्यों के 
कल्याणार्थ वेद को ऋषियों के हृदय में प्रकाशित किया था। सत्यार्थ प्रकाश में 
इसका युक्तियुकत प्रतिपादन किया गया है । 


मक्समूलर का मत-मैक्समूलर का सिद्धान्त विकासवादी है। उसने वैदिक 
साहित्य को चार भागों-छन्द, मन्त्र, ब्राह्मण और सूत्र में वर्गीकृत किया है । वे 
अपने मत को सिद्ध करने के लिए यह मान कर चले हैं कि गोतम बुद्ध के उद्भव के 
समय वैदिक साहित्य लिखा जा चुका था| श्रतः वैदिक साहित्य 600 ई. पृ. प्रणीत 
हो चुका था। यदि सुत्रों की रचना 600३. पृ. स्वीकार किया जाए तो उसस्ते 
200 वर्ष पूर्व ब्राह्मण ग्रन्थों की रचना हो चुकी होगी। श्रतः ब्राह्मणों, आरण्यकों 
तथा उपनिपदों का रचना-काल 800 ई. पू. निर्धारित किया जा सकता है। 
मैक्समूलर ने वेदों को मन्त्र तथा छन्‍्द नामक दो भागों में विभाजित करके दोनों के 
विकास के लिए क्रमशः दो-दो सौ वर्षों का समय देकर यह सिद्ध किया है कि वेदों 
का रचना-काल 200 ई.पू. से लेकर 000 ई.पू. तक स्वीकार किया है। मैक््समूलर 
का मत केवल अनुमान पर आधारित है । 


कुछ श्रस्य मत--मैक्डोनल ने भाषा-विज्ञान के आधार पर बेदों की 
रचनावधि 300 ई. पू. स्वीकार की है। डॉ. प्रार. जी. भण्डारकर ने यजुर्वेद के 
40वें श्रध्याय में प्रयुक्त असूर्या' शब्द को लेकर वेदों का सम्बन्ध असीरिया 
(मिसोपोटामिया) से जोड़ा है। इतिहास के अनुसार असीरिया के प्रधुर 2500ई.पू. 
भारत में प्राए थे। अ्रतः यजुर्वेद से पूर्व रचित तथा विकसित ऋग्वेद का रचना- 
काल 6000 ई.पू. रहा होगा । जमंनी के विद्वान, जैकोबी तथा भारतीय विद्वान, 
लोकमान्य वालगंगाधघर तिलक ने ऋग्वेद का रचना-काल क्रमशः 4500 ई.पू. तथा 
6500 ईं.पू. सिद्ध किया है। उक्त दोनों विद्वानों के मतों का श्राघार ज्योतिषी 
गणना है। नारायणराब भवतराव पारंगी ने भूगमेशास्त्र के आधार पर ऋग्वेद का 
रचना-काल 9000 ई. पू. स्वीकार किया है। कुछ सनातनी विद्वानों ने वेदों का 
रचना-काल लाखों वर्ष पुराना माना है । 


वस्तुतः वेद सभी मानवों के कल्याण हेउु रचे गए हैं। जिस व्यक्ति का हृदय 
समस्त समाज के कल्याण के लिए चिन्तन मनन करके ज्ञान की अ्रभिव्यक्ति करता 
है, वही वेद-रचना है । गीता में कहा गया है कि सिद्ध पुरुष के हृदय में सम्पूर्ण 
मानव-समाज प्रतिविम्बित हो जाता है. तथा समस्त मानव-समाज में वह सिद्ध पुरुष 
चरित्रत: प्रतिविस्टित होने लगता है। अ्रतः वह सिद्ध पुरुष सवंत्र समदर्शी होने के 
कारण ईशवरत्व को प्राप्त कर लेता है-- 
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सर्वमृतस्थमात्मानं सर्वेमृतानि चात्मनि। 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सर्वेत्रसममदर्शन:॥॥ गीता, 6/29 

ऐसा ईश्वर-स्वरूप व्यक्ति जब अबने अनुभूत्त ज्ञान की अभिव्यक्ति करता है 
तो वह ज्ञ न-रचना सर्वजीवहिताय होती है । हमारे यहाँ इसीलिए वेदों को ईश्वरक्ृत्त 
कहा गया है । 

ऋग्वेद के पुरुष-सुक्‍्त में 'पुरुप' शब्द चेतना का वाचक है | ज्ञान का सम्बन्ध 
प्रन्तश्चेतना से ही है। अत. “ऋषियो मन्त्रद्रष्ठार:' जैसी उच्तितयों के आधार पर यह 
स्वतः सिद्ध हो जाता है कि वेद ऋषियों की प्रन्तश्चेतना से व्यक्त हुए हैं। इसलिए 
उन्हें 'ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मौच भवति'-प्रर्यात्‌ ईश्वर का ज्ञाता ईश्वर ही हो जाता है, जैमे 
रिद्धात्तों के आवार पर वेद पुरुषों की रचना न होकर श्रपौरुषेयत्व-प्राप्त सिद्ध 
पुरुषों किवा ऋषियों की रचना है । वेदों के अवलोकन से भी यही वात्त सुस्पष्ट है। 
वेदों का श्रनुशीलन करने पर देद के प्रणोताग्रों के निर्धारण हेतु निम्नलिखित तथ्य 
ध्यान देने योग्य हैं-- 

. वेदों का सृक्त-विभाजन विभिन्न ऋषियों के नामों की स्पष्ट सूचना देता 
है । वेदों में वशिप्ठ, विश्वामित्र, जमदगिनि जैसे मन्त्रदृष्टाग्रों का स्पष्ट उल्लेख है । 

2. वेदों का भाषा वैदिक संस्कृत है । वैदिक संस्कृत में शब्दों के रूप अनेक 
प्रकार के पाए जाते हैं । इसका ज्वलन्त प्रमाण यास्करीय निरुक्त है जो यह सिद्ध कर 
देता है कि वेद विभिन्न युगों के अनेक ऋषियों द्वारा रचित हैं । 

3. वेदों के अन्तिम भाग वेदान्त या उपनिषद्‌ के रूप पें प्रसिद्ध हैं । 
उपनिपदों में निद॒ त्तिमार्ग की प्रधानता है तथा वेदों में प्रवत्तिमार्ग क्री | अतः निवृत्ति- 
मार्गी द्रविड़ों तथा प्रवत्तिमार्गी श्रा्वों के योग से ही बेदों की रचना हुई है ५ इस 
ग्राधार पर विभिन्‍न संस्कृतियों के विभिन्‍्त ऋषियों की सूचना स्वतः मिल जाती है । 

4. वेदों की रूपक शैलीग भी यह स्पष्ट करती है कि वेदों में इन्द्र रक्त 
प्रतापशाली देवता भी है तथा वह एक राजा भी है। 'इन्द्र' एक उपाधि है। अतः 
ऐसे राजवंशों में अनेक राजकवियों का होना स्व्रतः सिद्ध है । ग्रतः वेदों के णोता 
अनेक युगों के अनेक कवि ही हैं ॥ 

5. वेदों की रचनावधि प्रागंतिहासिक ही मानी गई है ! इतिहास पूर्व काल 
बंदिक संस्क्रत भापा का ही युग था | अतः उस समय के क्रान्तदर्शी विद्वानों--भवति 
कवियों ने समसामयिक भाषा में ही काव्य-रचना की । प्रत्येक कवि अपने समय की 
भाषा में हो साहित्य-सूजन करता है । इसलिए बेद भी तत्कालीन कवियों द्वारा 
वैदिक संस्कृत में ही रचे गए, प्रत: वे इन सिद्ध कवियों के ही उद्गार हैं । 

6. सत्य-विद्या सहज ज्ञान का विपय होने के कारण ईश्वरक्षत ही मानी जाती 
है । इसीलिए तो 'चेद' को ब्रह्म वक्‍्य, 'होली वाइविल' को बर्डसू श्रॉफ गॉड तथा 





] देखिए, बाचाय॑ बलदे व उपाध्याययुत पुराण विमर्ण की भूमिया 
2 वाचस्पति ग्रेराला : संस्कृत साहित्य का इतिहास, पृ. 229 के आधार पर 
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कुरान घरीफ' को कलापुल्लाह माना जाता है। सत्य और प्रतन्त ज्ञान ही ब्रह्म है-- 
सत्य ज्ञानं अनन्तं ब्रह्म (तैतिरीयोपनिपद्‌) । श्रतः* जब प्रथम शत्ताब्दी पूर्व तथा 
छठी शताब्दी में प्रचलित क्रमशः ईसाई एवं इस्लाम धर्मों के मूल घम्म ग्रन्ध ईश्वरक्ृत 
कहे जा सकते हैं तो 'वेद' को ब्रह्मकत कहना स्वाभाविक श्रौर तर्क संगत है । परन्तु 
इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि घर्म ग्रन्थ महापुरुपों द्वारा विभिन्न परिवेशों को 
हृष्टिगत रखकर ही प्रणीत किए गए हैं । 


उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि 'विद' अनेक करान्तदर्शी विद्वानों 

की ईश्वरीय प्रतिभा की अ्रभिव्यक्ति हैं। ये विद्वान्‌ विभिन्न युगों में अपने नाम कौ-- 

यश की परवाह किए बिना जन-कल्याणार्थ सहज ज्ञान को वेद के रूप में अ्रभिव्यक्त 

करते रहे | वस्तुत्त: 'वेद' सहज ज्ञान या सत्य विद्या के रूप में होकर भी रस-साहित्य 

है श्रौर रस अभिव्यक्त होने के कारण ग्रनिर्वचनीय श्रौर ब्रह्मानन्द सहोदर होता है-- 
सत्वोद्रेकादखण्ड स्वप्रकाशानन्दचिन्मयः । 

वेदान्तरस्पर्श मून्यो ब्रह्मानन्द सहोदर: ॥। ->साहित्य दर्पण 


ग्रतः आ्व 'वेद' की अश्रभिव्यक्ति का ईश्वरक्कषत कहने का मर्भ मनोवैज्ञानिक 
सन्दर्भ में स्वतः स्पष्ट हो गया | श्रव हम वेदों की रचनावधि की संक्षिप्त समीक्षा 
प्रस्तुत करते हैं । 


वैदिक साहित्य के ममेज वेदों का रचना-काल गौतम बुद्ध के जन्म से पूर्व ही 
स्वीकार करते हैं | वस्तुतः श्राघुनिक खोजों के श्रावार पर पृथ्वी की रचना का 
इतिहास श्ररत्रों वर्ष पुराना सिद्ध किया जा रहा है और सांथ ही साथ ज्योतिष के 
श्राधार पर जैकोबी तथा लोकमान्य तिलक जैसे विद्वानों ते 'वेद! का रचना-काल 
4500 ई.पू तथा 6500 ई.पू. तक सिद्ध किया है, तो ऐसा प्रनुमात करना स्वाभाविक 
हो जाता है कि श्रार्यो श्र द्रविडों के समन्वय के उपराच्त वेदों को संग्रहीत करके 
संहिताग्रों के रूप में प्रस्तुत किया गया होगा । श्रार्यो और द्रबिड़ों का समन्वय एशिया 
माइनर में प्राप्त 400 ई.पू. के शिलालेखों से स्पष्ट है। यथार्थतः यह समन्वय- 
साघन तथा वेद मन्त्रों का संग्रहहा किसी अ्ल्पावधि की देन नहीं कहा जा सकता । 
श्रतः वेद संहिताओों का प्रणयत-क्ााल कम-से-कम 2000 ई.पू. समझता चाहिए । 
'सिन्धु' शब्द का भाषा वैज्ञानिक विवेचन करने पर पता चलता है कि यह शब्द 
वैदिक संस्कृत में द्रविड़ श्रथवा श्रॉस्ट्रिक जातियों के भाषा-भाषी लोगों की भाषा 
का है !! तब तो हमें यह स्वीकार करना ही चाहिए कि प्रवृत्ति से निवृत्ति की शोर 
भ्रग्नसर होने वाले द्रविड़ वैदिक संस्कृत के पूर्व काल में भी सहज ज्ञान से सम्बद्ध 
'वेद' को अपनी भाषा में व्यक्त करते होंगे। श्रतः वेद-रचना कब से प्रारम्भ हुई, 
इसका निर्धारण उसी भाँति अनिवंचनीय है, जिस प्रकार कि प्रथम सृष्टि का 
निर्धारण अ्रकथ्य और अनिवंचनीय है । 


[ डॉ. भोलानाथ तिवाड़ी : हिन्दी भाषा, हिन्दी की व्यृत्पत्ति (प्रकरण) 
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संहिता 
(59877 ) 

वेद की चार संहिताएँ दिश्व-विदित हैं | ऋग्वेद संहिता वेद की प्राचीनतम 
संहिता स्वीकार की गई है । अन्य तीन संहिताएँ--यजुर्वेद, सामवेद तथा अयवंवेद 
हैं । उक्त संहिताओं पर विचार करने से पूर्व हमें संहिता” शब्द पर विचार कर लेना 
चाहिए । आचाये पराशिनि मे संहिता के सन्दर्म में लिखा है--'परः सन्निकर्पः 
संहिता ।:---प्रर्थात्‌ जिसमें पदों के ग्रन्त का दूसरे पदों के बझ्लादि से मिलान 
किया जाता है, उसे संहिता कहते हैं। कुछ विद्वान्‌ पदों की मूल प्रकृति? को ही 
संहिता! के नाम से पुकारते हैं। वस्तुतः विभिन्न मन्‍्त्रों का युक्ति-युक्त संग्रह ही 
संहित्ता है । सुक्तों, भ्रव्यायों, काण्डों अथवा वर्गों में विभाजित मन्‍्त्रों का संकलन ही 
संहिता है । पहले लेखन-पद्धति का विकास न होने के कारण विभिन्न सूक्त या मन्- 
समूह बिखरे हुए ही थे । कालान्तर में ऐसे मन्त्रों को यथाक्रम संग्रहीत किया गया 
तथा संग्रह करने के कारण उन्हें संहिता नाम दिया गया । 
. ऋग्वे द-संहिता 

ऋच्‌' का अर्थ है--पद्म भ्रथवा मन्त्र । व्युपत्ति के आघार पर ऋच्‌' स्तवन 
का मननीय करण-- है श्राधार है--ऋच्चते स्तूयते अनया इति ऋचू | अतः कऋतच्‌' 
मन्त्र का पर्याय है| “मन्त्र! शब्द 'मन्‌' घातु में प्ट्रन! प्रत्यय के योग से व्युत्यन्न हुम्ना 
है । 'मन्त्र' शब्द के स्पष्टीकरणार्थ मह॒पि दयानन्द ने लिखा है--मन्यते (विचार्यते) 
ईश्वरादेशों: येन स मन्त्र: अर्थात्‌ जिसके माध्यम से ईशाज्ञा का ज्ञान होता है, 
चही मन्त्र है । अतएव ऋग्वेद संहिता मन्‍्त्रों या ऋतचाग्रों का संग्रह है । 

ऋग्वेद की पाँच शाखाएँ प्रमुख मानी जाती हैं--एतेपा शाखा पंच विधा 
भचन्ति । ये पाँचों शाखाएँ--- शाकला:, वाप्कला;, आश्वलायना:, शाॉखायना: और 
माण्डकेया: । इन पाँचों शास्ाप्रों का नामकरण विभिन्न ऋषियों के शिप्य-सम्प्रदाय 
की परम्परा के फलस्वरूप हुम्रा है । अ्रव्ययन-प्रध्यापन की दृष्टि से श्रववा व्याख्यानों 
के प्रक्र के कारण ऋग्वेद की विभिन्न शाखाएं प्रचलित रही हैं, जिवकी संस्या 27 
तक गिनाई गई है-- 

. मुदगल शाखा, 2. गालव शाला, 3. शालीय शाखा, 4. वात्त्य शाखा, 
5. रौशिरि शाखा, 6. वोध्य शाखा, 7. अग्निमाठर शाखा, 8. पराशर शासा, 
9. जातू कर्ण्य शाखा, 0. आश्वलायन शाखा, . शंखायन शाखा, 2. कौपीतकी 
शाखा, 43. महाकौपीतकी शाखा, 4. शाम्ब्य शाखा, 5. माण्ड्केय शाखा, 
6. ब्रह वृच झाखा, 7. पैद्धय शाखा, 8. उद्दालक णाखा, 9. शतवलाक्ष घाखा, 
20. गज शाखा, 2], 22 व 23-वाप्कलि भरद्वाज की शाखाएँ, 24. ऐतरेय शाखा, 
25. वशिप्ठ जाखा, 26. सुलभ शाखा तथा 27. शौनक शाखा । 


कन्‍्म्क 


अप्टाध्यायो, [/4/809 
2. 'पदप्रझृतिधहिता ।---ऋकप्रातिशाद्य 


बैदिक साहित्य 27 


वस्तुतः ऋग्वेद की पाँच शाखाश्रों को भी इन 27 शाखाझ्रों में स्थान मिला 
है । परन्तु वर्तमान में विवेच्य संहिता के रूप में शाकल संहिता ही उपलब्ध है । 
ऋग्वेद-संहिता में 0 मण्डल, 85 श्रनुवाक एवं 2008 वर्ग है। वेदज्ञों के श्रनुसार 
प्रस्तुत संहिता में मनन्‍्त्रों की संख्या 0467 से लेकर 0589 तक मिलती हैं । 
ऋषग्वेद-संहिता प्राचीनतम साहित्य के रूप में मान्य है । 

शाकल संहिता के सन्दर्भ में यह प्रसिद्ध है कि पंजाब के मद्र राज्य या क्षेत्र 
की राजधानी शाकल नगरी थी । यहीं शबकल्य या देवमित्र नामक वेदविद्‌ का 
प्रादुर्भाव हुआ । शाकल्य ने 'शाकल संहिता' का सूत्रपात्‌ किया और तदननन्‍्तर उनकी 
शिप्य-परम्परा में उक्त संहिता 'शाकल संहिताएँ' नाम से विख्यात हुई। ऋग्वेद 
का मूल विषय दिव्य शक्ति की स्तुति करना है । परन्तु हमें यहाँ न भूलना चाहिए 
कि वह दिव्य शक्ति मूलतः एक ही शक्ति के विभिन्न रूपों में हष्टिगोचर होती है । 
ऋग्वेद में मुख्यतः श्रधो लिखित दिव्य शक्तियों का स्तवन किया गया है-- 

[, इन्द्र, 2 हिरण्यगर्म, 3. वरुण, 4. रुद्र, 5. मरुत्‌, 6. श्रग्ति, 7. पृथिवी, 
8. उपसू, 9. पुरुष, 40. पितृ, 37. रात्रि, 42, यम, 3. पर्जन्य, 44. सोम, 
5. अश्विनी, 6. विष्णु, 7. नदी इत्यादि । 

ऋग्वेद में छुछ कथानकीय संकेत--यद्यपि ऋग्वेद दिव्य शक्तियों के स्तवन 
का केन्द्र है, परन्तु इसमें रहस्य को खोजने की अनुपम जिज्ञासा भी देखते ही बनती 
है । पुरुष! तथा 'नासदीय' सृक्त रहस्यात्मक्ता के श्रवाघ समुद्र कहे जा सकते हैं । 
इसके 'विष्णु' सूक्त में सूर्य को त्रिविक्रम सिद्ध करके वामनावतार की ओर स्पष्ट 
संकेत कर दिया यया है | जिस प्रकार से सूर्य तीन पहर में समस्त ब्रह्माण्ड को श्रपती 
किरणों के माध्यम से माप देता है--पार कर लेता है. उसी प्रकार ईशाबतार वामनं 
ने ब्रह्माण्ड को तीन अंगों में ही नाप लिया था। ऋग्लेद के 'रुद्र' सूक्त में रुद्र को 
नित्य युवक,भेषजविद,प्रघोर कोपनशील, अरतिस्तुत्य देव श्रादि के रूप में चित्रित करके 
पौराशिक शंकर - महादेव के व्यक्तित्व के विकास हेतु मार्य प्रशस्त कर दिया गया 
है । देवराज इन्द्र के भव्य व्यक्तित्व को उजागार करने के लिए उसे वृत्रहन्ता, शम्बर 
ताशक, श्पनी माता की माँग के सिन्दूर को धोने वाला सिद्ध किया गया है। 
पुरुरवा-उर्वशी, मनु-इडा श्रादि नाम भी विशदु कथानकीय संकेतों के स्पष्ड 
परिचायक हैँ । 
2.- यजुर्वेद संहिता 

'यजुप शब्द का अर्थ है--पूजा एवं यज्ञ । यजुर्वेद में कर्मकाण्ड की प्रधानता 
है । यजुर्वेद के दो भाग हैं--कप्ण एवं शुक्ल । कृष्ण भाग में छन्दीबद्ध मन्त्रों तथा 
गद्यात्मक विनियोगों के दर्शन होते हैं | शुक्ल यजुर्वेद में उक्त दोनों ही तत्त्वों का 
भ्रभाव है ! यहाँ हमें यजुर्वेद की शाखाग्रों या संहिताओं पर विचार कर लेना चाहिए । 

कृष्ण यजुर्वेद-- इसकी तीन संहिताएँ प्रसिद्ध हैं--तैत्तिरीय, मैत्रायणी, श्ौर 
कठ । तैत्तिरीय संहिता के विपय में यह प्रसिद्ध है कि वैशम्पायन ऋषि ने एक बार 
रुप्ट होकर अपने शिष्य याज्ञवलक्य से कहा कि शिष्य, तुम ग्रुरु से श्रधीत विद्यों का 
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वमन कर दो । आाज्ञाकारी शिष्य याज्ञवलक्य ने वेद विद्या वमन कर दिया । गुरुजी 
की भ्राज्ञा पाकर कुछ अन्य शिप्पों ने उस वेद विद्या को तिन्निर बनकर चुग लिया। 
इसीलिए उस वेद विद्या को 'तैत्तिरीय संहिता के नाम से पुकारा गया । बस्तुतः 
यह एक रूपक है | भला, वेद विद्या भी वमन का विपय हो सकती है ? कदापि 
नहीं । वस्तुतः वैशम्पायत ने याज्वलब्थ की अ्रन्तमुखी वृत्ति से ऋुद्ध होकर उन्हें 
उभयमुखी रूप में तरण-तारणा रूप में चारिन्रिक उदाहरण प्रस्तुत करने के लिए 
कहा । याज्ञवलक्य ने उस वेद विद्या का प्रसार किया, वही ग्रहीत ज्ञान का वमन है 
तथा चैशम्पायन के अन्य शिथ्यों ने उस विद्या को संग्रहीत और सम्पादित करके 
तित्तिस्वृत्ति का परिचय दिया | इसीलिए उसे 'सैत्तिरीय संहिता' नाम से अभिहित 
किया गया । यह शाखा आचार की प्रधानता से परिपूर्ण है 

सेन्नायणी शाखा--इस शाखा का सम्बन्ध आध्यात्म विद्या के गूढ़तम तत्त्वों 
से है। इसकी सात उपणाखाएँ भी स्वीकार की गई हैं--मानव, दुन्दुभ, आन्रेय, 
वाराह, हरिद्रवेय, श्याम श्र शामानयीय । 

कठ शाखा--कठ लोगों या मनीपियों की शाखा को 'काठक संहिता नाम 
भी दिया गया है । यह संहिता औपनिपदिक तत्त्वों से परिपुर्णा दिखलाई पड़ती है । 
इस शाखा का सम्बन्ध कठोपनिपद्‌ से जोड़ा जाता है । 

शुक्ल यजुर्वेद-- शुक्ल यजुर्वेद में गद्य की प्रधानता है । इसको दो संहिताएँ 
प्रसिद्ध हैं--काण्य त्था वाजसनेय । इन दोनों शाख्राओं या संहिताओ्रों में वाजसनेय 
शाखा ही अधिक प्रसिद्ध है । इस शाखा का नामकरण वाजसेनी के पुत्र (याज्ञवलक्य ) 
के नाम पर ही हुप्ना है| सूर्य के द्वारा याज्वलक्य ऋषि को दिव में ज्ञान प्राप्त होने 
के फलस्वरूप प्रस्तुत यजुर्वेद को शुक्ल यजुर्वेद कहा गया | बस्तुतः शुक्ल यजुव्वेंद में 
राप्ट्र को घवलित करने के लिए जिस श्राचार-तंहिता का विधान दिखलाई पड़ता है, 
उसी के कारण इसे शुक्ल यजुर्वेद नाम से पुकारा गया है । कण्व ऋषि की शिष्ण- 
परम्परा में जिस शाखा का भअ्रभ्युदय और पअ्रम्युत्यान हुआ, उसे 'काण्व संहिता! नाम 
से श्रभिदहित किया गया है । 

आ्राधुनिक यजुर्वेद में चालीस प्रध्याय हैं । इन अध्यात्रों में ग्रधिकाँश प्रष्यायों 
का सम्बन्ध कर्मकाण्ड से है। यजुर्वेद का चालीसर्वाँ अध्याय ईशावास्थोपनिपद्‌ के रूप 
में प्राप्त होता है । 
3. सामवेद संहिता 

'सा्मा सुन्दर और सुखकर वचन का नाम है। 'सत्यं वदेत प्रियं बदेत' 
सिद्धान्त सामवेद में पूरी तरह से देखा जा सकता है। 'साम' के माध्यम से देवताप्रों 
को प्रसन्न किया जाता है तथा विघ्नों का विनाश किया जाता है-समयत्ति सन्‍्तोपयति 
देवान्‌ ग्रनेन इति सामन्‌ भ्रथवा स्थति नाशयति विध्य॑ इति सामन्‌ । 'सामवेद! गीति 
काव्य का श्रग्यतम उदाहरण है। कहा जाता है कि जब नाटक की रचना की गई तो 
इंश्वर ने--ईश-तुल्य ऋषियों ने नाठक को रोचक बनाने के लिए सामवेद से ही 
गीतों को संग्रहीत करने की प्रेरणा ली-- -सामम्यों गीतमेव च! । 
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सामवेद संहिता में गेय ऋचाएँ त्था गेय यजुप-समूह की प्रधानता है 
सामवेद के ऋचा-समूह को 'श्राचिक' तथा यजुप-पुझज की 'स्तोक' कहा जाता है । 
सामबेद का सम्बन्ध मुख्यतः गीति से है । इसीलिए इसमें गान की पाँच क्रियाग्रों की 
श्रोर संक्रेत भी किया गया है | सामवेद से सम्बद्ध छात्दोग्योपनिपद्‌ में सामगाव की 
पाँच क्रियाओ्रों का क्रम निम्न है- हिकार, प्रस्ताव, उदगीथ, प्रतिहार और निधान 
वस्तुत: उदगीथ वाणी की या गान की चरम सीमा है | प्रकारान्तर से 'उद्‌्गीथ 
झौंकार! था 5» का ही पर्याश्र है| द्ान्दोग्योपनिपद में उदगीथ को सार का भी 
सार कहा गया है-एपाँ सर्वभूतानाँ पृथिवी रसः | पृथिव्या आपो रसः। 
प्रपामौपधयों रस: | श्रौपधीनाँ पुरुषों रस: । पुरुपस्य वाग्रस: | वाच: साम रस: । 
साम्न: उदगीथो रस: । 

सामगान की छः: लय भी प्रसिद्ध हैं-क्रुष्ट, प्रथमा, द्वितीया, चतुर्थी, मंद्र 
श्रौर अतिस्वाय्ं | कहा जाता है कि महाभारतकालीन ईशावत्तार श्रीकृष्ण सामवेद 
के महान्‌ अब्येता थे | उन्होंने घोर अंग्रिरस से वेदान्तमत की दीज्ञा ली थी तथा 
साम-गान के रहस्य को सीखा था | सम्भवत: इसी लिए श्रीकृष्ण ने 'छालिक्य' नामक 
गान का झाविष्कार किया था, जिसे यादवों ने अपना प्रधान गान माना था। हिन्दी 
साहित्य के मध्यकाल में श्रीकृष्ण और म्यू गार रस का जो चमत्कारी सम्बन्ध स्थापित 
किया गया है, उसके पीछे भी श्रीकृष्ण को सामवेत्ता के रूप में जानमे-मानने की 
व्यापक मूमिक्रा कार्य करती जान पड़ती है । 

, सामबेंद की तीन संहिताएँ उपलब्ध हैं-कौथुम संहिता, जैमिनीय संहिता तथा 
राणायणीय संहिता । कुछ विद्वानों ने सामवेद की श्रनेक संहिताओ्रों के प्रचलन की 
चर्चा की है, परन्तु आज उक्त तीन संहिताओों के अतिरिक्त श्रन्य कोई संहिता 
उपलब्ध नहीं होती । सामवेद के मन्त्र द्रष्टाओश्रों की संख्या भी कम नहीं है | मह॒पि 
जैमिनी इसके श्रादि विचारक भौर मन्त्रद्रष्टा माने जाते हैं | कुछ भ्न्य विचारक इस 
प्रकार हैं--हिरण्पनाभ लौगाक्षि, कुथुमी, कुशी ति,लाँगली,राणायरणा,उपमन्यु इत्यादि । 

सामवेद को गाँवर्ववेद के नाम से भी जाना जाता है। इसमें हजारों राग- 
रागनियाँ दर्शनीय हैं | सामवबेंद की भ्रधिकाँश ऋचाएँ गायत्री और जगती छन्दों में 
हैं । उस युग में प्रमुख वाद्य-यन्त्र-दुन्दुभि, वीणा और वेणु रहे । सामवेद को ललित 
कलाओं का उद्गम केन्द्र या विन्दु माना जाता है । इस वेद से छानन्‍्दोग्य ब्राह्मण" 
तथा छान्दोग्योपनिपद्‌ सम्बद्ध हैं । 
4. अधथर्गगेद संहिता 
वेद की चौथी संहिता अथवंबेद है.। कहा जाता है कि एक बार त्रह्माजी ने 
उम्र तपस्या करके श्रपने तेजस्वी शरीर से दो जल घाराएँ उत्पन्न कीं। पहली घारा 
को प्रथर्वन तथा दसरी घारा को अंगिरा कहा गया । चस्वुतः 'ब्रह्मा' मन्त्रद्रष्ठा के 
लिए उपाधिसूचक शब्द है। ब्रह्मा की तपस्या से दो जलवाराग्रों के उत्पन्न होने का 
थे है-मन्त्रद्नप्टा ब्रह्मा के दो विद्वान पुत्रों की उत्पत्ति एवं विकास | मनुस्मृति में 
ऋषक्‌, यजु:, साम नामक तीन वेदों के श्राविभ्भाव की बात कहकर अथवंवेद के विषय 
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में मह॒पि अंगिरा या वृहस्पतति द्वारा ब्रह्माजी को अ्रथवंवेद का ज्ञान देने की बात का 
उल्लेख है--'अ्रध्यापयामास पितृन्‌ शिशुरांगिरस: कवि: ।* अ्रतः मन्त्रद्रष्टा ब्रह्मा के 
शिष्यों अथवा पुत्रों ने ही श्रथवंवेद की रचना की । 
श्रथववेद के मूलतः दो भाग हैं--प्रथर्वेने भौर अंगिरस्‌ । 'श्रथर्वत्‌! भाग में 
मन्त्र-तन्त्र, टोता-टोठका तथा झपधियों का युक्तियुकत विवेचन है। अंगिरस' 
भाग में मारण-उच्चाटन विषयक मन्त्रों का संग्रह है। प्राप्त श्रथवंवेद संहिता में 
20 काण्ड, 48 प्रपाठक, 760 सूक्त एवं 6000 मन्त्र हैं। विवेच्य संहिता के 
प्रभ्युत्थान में भृगुवंशी विद्वानों का पूर्ण सहयोग रहा है । श्रथवेवेद को “ब्रह्मवेद' 
नाम से भी भ्रभिहित किया गया है। प्रस्तुत वेद में शाप-ग्राशी्वाद, मारण- 
उच्चाटन, मोहन-वशीकरणा, स्तुति-प्रार्थना श्रादि से सम्बद्ध मन्त्रों का संग्रह होने के 
कारण ही इसे 'ब्रह्मवेद! कहा गया है । वस्तुतः उक्त प्रकृति के मन्त्रों को 'ब्राह्मणी' 
कहा जाता है। इसलिए अथर्ववेद “ब्रह्मवेद' के रूप में स्वीकार किया गया है । 
ब्रह्म शब्द विस्तार का वाचक है। प्रथवंवेद में व्यक्ति, समाज और राष्ट्र के 
उत्थान के लिए--विस्तार के लिए अनेक स्वरूप परिकल्पनाएँ हैं; यथा- 
जीवेम शरदः शतम्‌, वुष्येम शरद: शतम्‌, रोहेम शरद: शतम्‌ । 
प्रस्तुत वेद में शरीर को श्राठ चक्रों तथा नव द्वारों से संयुक्त सिद्ध करके, 
उसे श्रयोध्या मगर के रूप में परिकल्पित किया है-- 
अष्टचक्रा: नव द्वारा: देवानां पुरयोध्या । 
यथार्थतः शरीर देवों की--दिव्य शक्तियों की ही नगरी है या पुर है! 
शरीर को पुष्ट रखने के लिए श्रोपधियों का सेवन तथा मन को पविन्न एवं श्रवदात 
रखने के लिए आध्यात्म पथ पर श्नग्रसर होना ही श्रथवंवेद की मौलिक शिक्षाएं हैं । 
इस वेद में कुछ मन्त्र यज्ञों से सम्बद्ध तंथा कुछ मन्त्र ग्राध्यात्मिक रहस्यों से 
सम्बन्धित हैं । 
वेदों का वर्ण्य विषय 
वेद सत्य विद्या के श्रगाघ भण्डार हैं, प्रतः उनका वष्यं-विपषय भी मानव- 
समुदाय के परम कल्याण से सम्बद्ध है । वेद में मुख्यतः: निम्न विषयों का वर्णन 
क्रिया गया है- 
. दिव्य शक्तियों का स्तवन, 2. यज्ञ-सम्पादन, 3. कर्मण्यता, 4. प्रकृति-प्रेम, 
5. झ्राध्यात्मिक गहराइयाँ, 6. स्वस्थ जीवन-दर्शन, 7. प्रायुवेदिक शान 
4. दिव्य शक्तियों का स्तवन-वेदों में चौोलोक, श्रन्तरिक्ष लोक, भूलोक 
श्रादि से सम्बद्ध दिव्य शक्तियों का स्तवन किया गया है | सूर्य, पूपा, मित्र, सविता 
झादि दिव्य शक्तियों को मनुष्यों के कार्य में पूर्ण सहायक सिद्ध करके उनसे प्रकाश 
पाने के फलस्वरूप मनुष्यों को भी उनसे प्रेरणा ग्रहण करने के अ्रनुदेश दिए गये हैं । 
सूर्ये अपने किरणा-घोड़ों को हाँकता हुप्ना सिद्ध किया गया है। इन्द्र को कभी सूर्य, 
कभी बादल तथा कमी एक राजा के रूप में स्मरण किया गया है । पजंन्य देवता 
वृष्टि करके समस्त फसलों को पअ्पार रूप में उत्पन्न कराने में उपादान-मूमिका 
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अ्स्तुत करता है, इसीलिए उसके लिए आहुतियाँ देना याजकों का परम पुनीत 
कत्तव्य है। अ्रग्नि देवता भुलोक का देवता है, जो देवयज्ञ में पुरोहित का कार्य 
करता है । बस्तुत: श्रग्नि में जो ह॒वि श्राहुत की जाती है वह झग्नि के माध्यप्त से ही 
वातावरण में व्याप्त होकर मामव के लिए शुद्ध वायुमण्डल प्रदान करती है । 
हिरण्यग्रम--सूर्य देवता को समस्त सृष्टि का मूल श्राधार मानकर उसे प्रेरणा स्रोत् 
सिद्ध किया है। सूर्य के प्रति मन्त्रद्रष्टा की भक्ति निम्नलिखित मस्त्र में द्रष्टव्य है-- 


हिरण्यगर्भ: समवतंताग्रे सत्य जात: पतिरेकासीत। 
स् दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां कस्मै देवाय हविपा विधेम ॥। 
य ग्रात्मदा बलदा यस्य विश्व उपासते प्रशिपं यस्त देवा: । 
यस्यच्छायामृत्त यस्य मृत्यु; कस्मै देवाय हविषा विधेम ।॥ 

मन्चद्रष्टाशरों ने पृथ्वी को गोमाता के रूप में, नदियों को वत्सला माँ के रूप 
में तथा सूर्ये-रूप विष्णु को सभी मांनवों के भाई के रूप में चित्रित करके सांस्कृतिक 
स्तर पर सामाजिक भावनाश्रों को दिव्यत्व प्रदान करने का सुन्दर प्रयास क्रिया 
गया है । 

2. यज्ञ-सम्पादन-... डॉ. रामधारीसिह दिनकर ने पश्रार्यो को प्रवृत्तिमार्गी 
सिद्ध किया है| श्रार्थों को वृत्तिमार्गी सिद्ध करने का श्राघार उनका यज्ञ सम्पादन 
ही है। इस सन्दर्भ में डां. दिनकर के शब्द द्रष्टव्य हैं--“बैदिक युग के आर्य मोक्ष 
के लिए चिन्तित नहीं थे, न वे संसार को प्रसार मानकर उससे भागना चाहते थे । 
उनकी प्रार्थना की ऋचाएँ ऐसी हैं, जिनसे पस्त से पस्त श्रादमियों के भीतर भी 
उमंग की लहर जाग सकती है। उन्हें ऋतु का ज्ञान प्राप्त हो चुका था श्रौर वे 
मांनते थे कि सारी सृष्टि किसी एक ही प्रच्छन्न शक्ति से चलित श्रौर ठहरी हुई है 
प्था उस शक्ति की आराधना करके, मनुष्य जो भी चाहे, प्राप्त कर सकता है । 
किन्तु, बरावर उनकी प्रार्थना लम्बी आयु, स्वस्थ शरीर, विजय, आनन्द श्रौर समृद्धि 
के लिए ही की जाती थी । वैदिक प्रार्थनाएं, प्रार्थनाएँ भी हैं श्रौर सबल, स्वस्थ, 
भफुल्ल जीवन को प्रोत्साहन देने वाले मन्त्र भी ।” वस्तुतः वेदों का यज्ञ-सम्पादन 
निम्न विशेषताएं लिए हुए है-- 

!. प्रकृति निरन्तर बच्ञ करती है, प्रतः मनुष्यों को उससे श्रथक परिश्रम 
फी प्रेरणा लेनी चाहिए। 

2. यज्ञ प्रकृति के प्रति श्रगाघ प्रेम का परिचायक है । 

3. यज्ञ नियमितता का मूल स्रोत है । 

8. यज्ञ के माध्यम से पूर्वजों के प्रति भी निष्ठा व्यक्त की जा सकती है । 

5. यज्ञ का प्रत्यक्ष देवता श्रग्नि वातावररा की शुद्धि में सहायक सिद्ध होता 
है--“भ्रग्निमीले पुरोहित यज्ञस्य देवमृविजम्‌ | होतारं रत्तघातमम्‌ ॥ ! ; 

6. 'गज्ञं शब्द एक विस्तृत अर्थ में रण-यज्ञ, श्रम-यज्ञ, भोग-पज्ञ आदि का 
पाचक् है, प्रतः सहज प्रशं॑स्य है । 
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3, कर्मण्यत्ता-वेदों में विभिन्न दिव्य शक्तियों की स्मृतियों की स्तुति करने 
के पीछे एक महान्‌ कमंण्यता छिपी हुई है। रुद्र देवता को महाशक्ष्ति-सम्पन्न नित्य 
तरुण तथा शन्रुओं के प्रति अत्यन्त कोपनशील सिद्ध करने के साथ-साथ उनसे यह 
भी प्रार्थना की गई हैं कि वे तथा उनकी सेनाएँ श्रार्यो के झन्रुओं अथवा सदाचार 
परायरा व्यक्तियों के शन्रुओं को घराशायी कर दें । वस्तुतः रुद्र देवता की वीरता 
त्तथा उसकी सेनाएँ इस तथ्य की द्योतक हैं कि जिस प्रकार रुद्र ने अपने संगठन के 
माध्यम से देव और दैत्य शक्तियों को नाक्रों चने चवा दिवे, उसी प्रकार हम भी 
नीतिमार्ग पर चलते हुए दुरात्माश्रों के विनाश हेतु अपने सुहढ़ संगठन के माध्यम से 
श्रागे बढ़ें । इसी लिए शंकर को अद्वितीय योद्धा भी सिद्ध किया गया है-- 

#विश्वमम्तध॑ न वा ओजीयो रुद्र त्वदस्ति ॥!-ऋग्वेद 2/33/0 

मित्र देवता जगत्‌ में प्रकाश करता हुआ सभी कृपकों को कार्य में व्यस्त 
करता है | सोमरस के पाने से अमरता का वरण करक्रे मध्यम मार्ग का अनुसरण 
करने की प्रेरणा दी गई है । वेदों की कर्मेण्यता के पीछे विभिन्न शक्तियों से प्रपार 
याचना को देखते हुए ऐसा प्रतीत होता है कि वेदों में प्राकृतिक शक्तियों के सामने 
झुकने की भी वृत्ति भाग्यवादिता के रूप में दिखलाई पड़ती है। भोगवादी श्रार्ये 
ज्ञानमार्गी शंकर से भयभीत दिखलाई पड़ते हैं |! झ्रार्य मन्त्रद्॒ष्टाग्रों में रुद्र के सामने 
ठहरने की कोई शक्ति भी दिखलाई नहीं पड़ती वे रुद्र देवता को विभिन्न यज्ञों के 
सम्पादन से, जिनमें भोगवादी प्रवृत्तियों का श्रभाव है, से संतुष्ट करना चाहते हैं । 
फिर भी वेदों का प्रवृत्तिमार्ग कर्मण्यता का ही पथ है । किसी बड़ी शक्ति के सम्मुख 
भुंकता श्रथवा उसे अपने पक्ष में लेने का उपक्रम भी कमंवादी हप्टिकोर ही है । 

4, प्रकृति प्रेम-वेदों में प्राकृतिक शवितयों के प्रति प्रगाघ प्रेम प्रदाशित 
किया गया है । ऋग्वेद में महपि विश्वामित्र ने उपा को एक श्रमर युवती के रूप में 
चित्रित किया है । उपा की लालिमा पर मुग्ध होकर ऋषि ने अपने कवि हृदय का 
परिचिय देते हुए यहाँ तक कह डाला कि उपा देवी दिव्य ग्रुणों से परिपूर्ण है, वह 

रणा-घर्म से रहित है, वह सुवरंमय रथ पर ग्रारड़ होकर विश्व का दर्शन किया 
करती है, उसे प्रिय और सत्य वाश्यों का उच्चारण करने वाली सूर्य की किरणों 
से विशेष स्नेह है, वह स्वरणों के समान देंदीप्त होती हुई हमें विमुग्य किया करती 
है ।* कुछ पन्य मन्द्रद्रप्टाश्ों ने उपा को सूर्य को पुत्री कहा है । 

चैदिक ऋषियों ने श्रग्ति को एक यजमान का रूप देकर इन्द्र-्वादल या सूर्य 
को एक राजा का रूप देकर, पृथ्वी को गोमाता का रूप देकर प्राकृतिक तत्त्वों का 
मानवीकरण कर दिया है, जो उनके प्रकृति-प्रेम की पराकाप्ठा का परिचायक है । 

केवल इतना ही नहीं, वैदिक ऋषियों ने तो च लोक, श्रन्तरिक्ष लोक, जलमण्डल, 
वायुमण्डल, घल क्षेत्र, भ्ोपधि-समूह, वनस्पति-समूह, विश्वदेव श्रादि का स्मरण 


॥[ “मात्व दद्व चुकुघाम नमोभिर्मा दुष्टती दुपभ मा सहूती ।!! ++घ्ग्वेद, 2/33/4 
2, ऋग्वेद 3/6 |[-2 
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करके समस्त प्राकृतिक वातावरण को शान्तिपूर्ण देखने का निश्चय प्रकट किया है । 
शरद ऋतु के प्रेमी मन्त्रद्रष्टाप्रों ने जीने, उन्नति करने जैसी क्रिपरा्नों के लिए 
जीवेम शरद: शतम्‌' तथा “रोहेम शरद: शतम्‌” कहकर अपनी प्रकृति परायणना 
वा परिचय दिया है। प्रकृति-प्रेमी वेद प्रणेताश्रों ने वर्षा ऋतु के सन्दर्भ में मेघ- 
गर्जता को बड़ा महत्त्व दिया है। मेघों के गर्जेन से शत्रुओं के या विरहीजनों के 
हृदय विकम्पित हो जाते हैं। वस्तृतः मेघ एक महाक्रान्तिकारी शक्ति के रूप में 
दृष्टिगोचर होता है । कालिदास का मेघदूत लौकिक संस्क्रत साहित्य में मेघ के कार्यों 
रूपों को चित्रित करने में वैदिक पर्जन्य देवता से ही श्रनुप्रेरित जान पड़ता है । 
हिच्दी के प्रक्ृति-प्रेमी कवि सुमित्रानन्दन पन्‍्त का 'बादल' जहाँ अंग्रेजी के महान्‌ 
कवि पी. बी. शैले की 'क्लाउड' कविता से प्रभावित जान पड़ता है, वहाँ वह परजंन्य 
देवता से भी कम प्रभावित नहीं है । सूर्यकान्त त्रिपाठी निराला की 'बादल' कविता 
पर भी पर्जन्य सूक्त की सहज प्रकृति की छाप देखी जा सकती है। श्रव हम यहाँ 
सूर्य देवता के उस चित्र को प्रस्चुत करना चाहेंगे, जिप्तें वह अन्धकार से परिषूरं 
अन्तरिक्ष लोक से पुन: पुनः झाते हुए श्रपने प्रकाश से सभी जीवधारियों को अपने 
स्वरिम रथ पर आ्रारूढ़ होकर, देखता हुआ चित्रित किया गया है-- 
भरा कृष्णोन रजसा वर्तमानों निवेशयनमृतं मर्त्य च। 
हिरण्येन सविता रथेनादेवों याति मुवनानि पश्यत्‌ ॥ ऋक्‌-/3 5/2 
परत: वेदों में सम्पूर्ो यजू-विघान के पीछे अपार प्रकृति-ग्रेम ही निहित है । 
जहाँ मेढ़कों के हर्ष के माध्यम से क्ृपि-प्रधान देश भारतवर्ष की सम्पन्तता सूचित 
की गई है, वहाँ भ्रा्यों की प्रकृति निष्ठा को समझना सरल झौर स्वाभाविक हो 
ही जाता है । 

5. झ्राध्यात्मिक गहराइयाँ--वेदों के श्रन्तिम भाग को वेदान्त के नाम से 
जाना जाता हैं। श्रतः अधिकाँश श्राध्यात्मिक गहराइयाँ वेदों के ग्रन्तिम भागों में ही 
दर्णनीय है । परन्तु, इससे हमें यह न समझ लेना चाहिए कि वेदों के श्रादि और 
मध्य में किसी प्रकार की कोई रहस्यात्मकता ही नहीं है। यजुर्वेद के चालीसवों 
अ्रध्याय में समस्त जगत में ईश्वर की व्यापकता का सुन्दर चित्रण किया गया है । 
हमें कर्मनिष्ठा के माध्यम से ही भोगवाद की ओर बढ़ता चाहिए। हमें कर्म परायणा 
रहकर ही सौ बे पर्यन्त जीवित रहने की इच्छा करनी चाहिए। सत्य रूपी महापात्र 
का मुख हिरण्यमय पात्र से ढका हुश्ना है, अतः हम जब तक कंचन-कामिनी रूपी 
माया को नहीं त्यागेंगे, तव तक यथार्थेता का दर्शन संभव नहीं है | यथा--- 

हिरण्यमयेन पात्रेण सत्यस्थापिहितं मुखम्‌ । 
तत्त्वं॑ पूपन्नपाबृण सत्यधर्माय हृष्टये ॥ +यजुर्वेद 
श्रथवंवेद में ईएवरवादी 'नेति-नेति” सिद्धान्त का परिपाक दर्शनीय है । जिसे 
मन के द्वारा मनन का विपय नहीं बनाया जा सकता, अपितु मन ही जिसकी शक्ति 
से मनन करता है, वही ईश्वर है; श्रन्य कुछ नहीं । श्राँखें जिसे नहीं देख सकतीं, 
प्रपितु जिसकी शक्ति से श्राँखें देखने का कार्य करती हैं, वही ईश्वर है; श्रन्य कुछ 
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नहीं । प्राण जिसकी शक्ति से संचार करते हैं, बुद्धि जिसकी शक्ति से चिन्ता करती 
है, इन्द्रियाँ जिसकी शक्ति से क्रियाशील रहती हैं; वही ईश्वर है। जो इन्द्रियों एवं 
अन्त:करण की पकड़ में आ जाय, जिसकी पूजा बाह्य उपकरणों से होती है, वह 
ईश्वर नहीं है । | 

ऋग्वेद के पुरप सूक्त में चेतना-स्वरूप ईश्वर का मानवीकरण करके उसे 
प्रनन्‍्त पैर वाला, अ्रसीम सिरों वाला, अगण्ित हाथों वाला सिद्ध क्रिया है। वस्तुतः 
वह चैतन्य तत्त्व समस्त ब्रह्माण्ड ईश्वर का विराट स्वरूप ही है तथा इसमें निहित 
असीम ज्ञानमयी-पग्रानन्दमयी चेतना ही परमन्रह्म है | शंकराचार्य का श्रद्व तवाद इसी 
तत्व पर आाश्चित है । ऋग्वेद का नासदीय सूक्‍त सुष्टि-रचना की प्रसीम गहराइयाँ 
का ज्वलन्त उदाहरण है। नासदीय सूकत को लेकर जगदगुरु शंकराचार्य के ईश्वर, 
जीव और जगत्‌ का अनिर्वेचनीय स्वरूप विकसित हुआ है। बौद्ध दर्शन की सर्वोत्क्प्ट 
शाखा शुन्यवाद की पृष्ठभूमि भी नासदीय सूक्‍त ही है। अतः वेदों में भाग्यवाद, 
यज्ञवाद, ग्रद्वतवाद, शून्यवाद, सर्वास्तिवाद श्रादि दार्शनिक सिद्धान्त बीज रूप में 
देखे जा सकते हैं | वेदों का एक्रेश्वरवाद तथा बहुदेववाद भी देखते ही बनता है । 

6. स्वस्थ जीवन-दर्शन-व्यावहारिक दर्शन का नाम ही जीवन दर्शन है । 
वेदों में सभी वर्णो के लोगों को--स्त्रियों को सत्यविद्या को पढ़ने तथा समभने का 
प्रधिकार दिया गया है । यजुर्वेद में यह स्पप्ट कर दिया गया है कि कल्याणी वाणी 
को->वेद को पढ़ने का अ्रधिकार अन्त्य लोगों को भी है। इसी आधार पर वेदों में 
स्त्रियों एवं पुरुषों को समान घरातल पर खड़ा करने का सुन्दर प्रयास किया गया 
है, यथा-- 

यथेमां कल्याणीमवददानि जनेम्य: । 
ब्रह्मराजन्म्पां शुद्राय चार्याय च स्वाय चारणाय ।। --यजुर्वेद 

जिस नारी-शोपण की बात आज के मानवतावादी दर्शन के परिप्रेक्ष्य में की 
जाती है तथा उप्के उद्धार हेतु श्रान्दोलन भी किए जाते हैं, वह नारी-उद्धार की 
भावना तो वेदों में साकार रूप में-व्यवहार रूप में दृष्टिगोचर होती है । 

ऋग्वेद के श्रक्ष सूबत में जुम्ना खेलने के व्यसन की श्लोर स्पष्ट संकेत किया 
गया है-- "जिस जुप्मारी के घन पर वलवान दायत का पासा लगने लगता है, ऐसे 
जुआरी की पत्नी के केशों को जीते हुए पुरुषों द्वारा खींचा जाता है। हारे हुए 
जुआरी को उसके माता-पिता, पुत्र-पत्नी आदि भी धुणा की दृष्टि से देखने लगते 
हैं। उसे घर से वाहर भी निकाल देते हैं ॥ परन्तु, फिर भी जुप्रारी जब जुप्रा न 
खेलने का निश्चय करता है, तो यूत-क्रोड़ा का स्मरण धथवा पासों की खनखनाहट 
उसके चित्त को बरबस अपनी श्रोर श्राकृप्ठ कर लेती है। जुप्रारी पुनः व्यभि- 
चारिणी स्त्री की भाँति व्यसन की शोर प्रग्रसर हो जाता है ।” 

वेदों में सोमरस के पान की विस्तृत चर्चा हुई है । सोम को सभी व्यक्तियों 
का राजा बतलाया गया है, उप्के पान से गझ्रायु उद्ती प्रह्नार बहती है जिसप्त प्रकार 
सूर के प्रतिदित उदय से दिनों की सत्या बढ़ती है। सोमरस के पान से प्रकाशमान 
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लोकों को प्राप्त किया जाता है-- भ्र्थात्‌ सात्विकी बुद्धि प्राप्त की जाती है, सोमपान 
से व्यक्ति बलवान बनता है, श्रपने शत्रु को विमदित करता है, किसी की धूर्तता 
के प्रकोप से श्रभय रहता है । वस्तुत. सोमरस का पान सीमित मात्रा में ही उपयोगी 
है । सीमरस” मदिरा का ही नाम है। इसलिए बेद में सोमपान की बुराई की भी 
चर्चा की गई है। यदि सोमपान में अतिपेयता का व्यवहार होगा तो व्यक्ति की 
मृत्यु भी हो सकती है तथा व्यक्ति क्रोघोन्मत्त भी हो सकता है -- 

“मा मे रिप्येद्धयेश्व पीत: ।! -- ऋग्वेद, 8/48/0 


वेदों में वर-व्यवस्ण की मनोवैज्ञानिकता, माता-पिता का सम्मान, संतति- 
पालन की सुब्यवस्था, राष्ट्रीयता की भावना, कर्मपरायणता जैसी विशेषताश्रों को 
लेकर जीवन-दशेन का स्वरूप चित्रित किया गया है । 


7 श्रायुर्वेदिक ज्ञान--अ्रथर्व॑वेद में श्र'युवेंदिक ज्ञान की प्रधानता है | बेद 
का उपचार-सम्वन्धी ज्ञान भी यज्ञ के माध्यम से ही विकसित हुग्ना है । श्रौपधियों 
के भण्डार लेकर एक किवदन्ती है। एक बार एक भिपकाचार्य किसी राजा के 
दरबार में गए। राजा ने जब उनके श्रागममन का कारण पूछा तो उन्होंने वृहृदाकार 
पुस्तक निकालकर राजा को मेंट की तथा कहां कि इसमें सम्पूर्ण श्रायुवेंदिक ज्ञान 
है । राजा ने अपनी राजनीतिक व्यवस्था का परिचय देकर यही कहना चाहा क्रि 
वह इतनी बड़ी पुस्तक को पढ़ने अथवा सुनने का समय नहीं तिकाल सकता | श्रतः 
राजा ने उस पुस्तक को अति संक्षिप्त करने का आदेश दिया | उक्त भिपयाचार्य 
ने पुस्तक का संक्षिप्तीकरण कर दिया | परन्तु, राजा ने उप्ते और भी संक्षिप्त रूप 
में देखना चाहा | अन्ततः वह पुस्तक एक एलोक का एक चरण-मातच्र ही बची । 
बह सूत्र निम्न है-जीएपमन्न भोजनम्‌' भश्र्थात्‌ु खाए हुए पदार्थ के पूर्णतः जीरा 
हो जाने या पच जाने पर ही पुनः भोजन करना चाहिए। वस्तुतः श्रायुवंदिक 
ओऔपधियों में प्राकृतिकता को चिशिष्ट महत्त्व दिया गम्रग्रा है। वेदों का 'त्यागमथ 
भोग' सर्वोत्कृष्ट ग्रायुर्वे दिक ग्रौपधि है-तिन त्यक्तेन मुझ्जीया' । --यजुर्वेद, +0/! 

संग्रह-रप में वेदों के वर्ण्यं-बिपय में बारे में यही कहना समीचीन है कि 
वेद भौतिक और ग्राध्यात्म पहलुओं के संतुलन को लेकर अवतीशों हुए हैं-श्रविधया 
मृत्यु तरति विधया5मृतमश्नुते' । यथार्थतः श्रार्य लोग तुरंग क्री सवारी को महत्त्व 
देते थे । वे गाय को माता के समान आदर देते थे | इसीलिए अथर्वेबेद में गोहत्या 
के निपेघ की अनेकशः चर्चा हुई है। श्रार्य ने कृषि गोपालन को महत्त्व देने के 
साथ-साथ कुटीर उद्योगों को भी महत्त्व देते थे । बेदों के द्रष्टा स्वर्ण, लोहा, ताँवा 
श्रादि धातुप्रों से सुपरिचित जान पड़ते हैं। इसीलिए इन सभी तत्त्वों के समन्‍्यवयात्मक 
स्वरूप को देखने के कारण विभिन्न पाश्चात्य और प्राच्य विद्वानों को वेदों की 

मुक्तकण्ठ से प्रशंसा करनी पड़ी । डॉ. सर्वेपल्ली राघाक्ृप्णन्‌ ने यह विचार रखा है 
बेदों के द्रष्टाओों की अनुभूति के विषय में अनुशीलन करने पर यही कहना पड़ता 
है कि वैदिक युग कोई आखिट युग नहीं था । वैदिक गरुग का व्यक्ति अत्यन्त संस्कृत 
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एवं जःग्रत जान पड़ता है। उनका कृषि एवं गोगालन व्यवसाय आजकल भी 
भारतवर्ष की ग्रामीण प्रगति का मूलमन्त्र है। छुछ विद्वानों ने वेदों में वायुयान 
को-विकसित विज्ञान को भी खोजने की चेप्टा की है । परन्तु. वह दूर की खिचड़ी 
पकाने वाली बवात्त ही प्रतीत होती है । वेदों में (चमःन! शब्द का प्रयोग प्रवश्य हुझ्ना है 
परन्तु उसका अर्थ 'निर्माता' है, वायुयान! नहीं | यदि झाये विमान बनाना जानते 
थे तो वे सैन्चव-सिन्धी घोड़े की सवारी को ही सर्वाधिक महत्त्व क्यों देते रहे ? 
विमान बहुत पहले ही वन चुके ये तो उनका विकास उस्री रूप में होना चाहिए 
था, जिस रूप में वेदों के दर्शन का विकास हुआ है । अत: विकासवादी विचार- 
घारा के आघार पर उलदी गंगा वहाना कथमपि ठीक नहीं कहा जा सकता। 
ग्रत: वेदों ने हजारों वर्षो के ज्ञान का संचित रूप मानव-जाति को प्रदान किया है, 
यही मानव-समुदाय के ऊपर उनका चिर ऋण है, वे हमारी अमूल्य थाती हैं। हमें 
बैदिक साहित्य पर गर्व है । वेदों के श्ोपनिपदिक भाग के विपय में ठीक ही कहा है-- 
“वैदिक साहित्य के दाशंनिक तत्त्व भारत में श्रद्धितीय स्थान रखते हैं । इन 

तत्त्वों को विश्व के दर्शन साहित्य में भी अद्वितीय कहा जा सकता है | 7 

ब्राह्मण ग्रन्थ 

(87शोपगा8॥85 ) 


ब्रह्मन्भाव का नाम ब्राह्मण है | ब्राह्मण ग्रन्यों में यज्ञ को ईश्वर का साकार 
स्वरूप कहा गया है-'एप वे प्रत्यक्ष यज्ञों यो प्रजापति: ।* ग्रत जिन ग्रन्थों में यज्ञ 
के वास्तविक स्वरूप को-प्रर्धात्‌ ब्रह्म को स्पष्ट किया गया है, वे ग्रन्थ ही ब्राह्मण 
ग्रन्थ हैं। किवदन्ती के रूप में यह भी माना जाता रहा है । कि ब्राह्मण लोग ही 
यज्ञों को सम्पादित कराते रहे हैं, अतः पुरोहितों से सम्बद्ध ग्रन्थ ही ब्राह्मण-ग्रन्य 
हैं । प्रस्तुत किवदन्ती में भ्राघुनिक व्यावहारिक बरातल पर बहुत क्रुछ सार भी 
दिखलाई पहता है । वस्तुत्त: ब्राह्मण-ग्रन्य हिन्दुओं के मूल घ॒र्मग्रन्य हैं। प्रारम्मिक 
युग में वर्ण-व्यवस्था की मनोवैज्ञानिकता के फलस्वरूप हिन्दू-समाज में क्रिसी प्रकार 
की कोई संकोर्णता नहीं रही होगी, परन्तु कालान्तर में जाति-पाँति के बन्धकों के 
जकड़ जाने पर ब्राह्मण पिता का शअज्ञ और बुद्ध पुत्र भी यज्ञ कराने का भ्रधिकारी 
माना जाने लगा तथा वेदाविद्‌ ब्राह्मण-जातीतर व्यक्ति को यज्ञ कराने से वंचित 
रखा जाने लगा । आ्रांशिक रूप में इसका पोराशणिक प्रतिविम्व मह॒धि वश्चिप्ठ तथा 
त्रिशंकु से जुड़े हुए क्षत्रिय वर्णात्पन्न विश्वामित्र क्री कथा में देखा जा सकता है | 
फिर भी ब्राह्मण-प्रन्थों का सम्बन्ध केवल ब्राह्मण जाति से ही है, ऐसी मान्यता 
मूर्खेता मात्र हो कही जाएगी। वस्तुतः ब्लाह्मण-ग्रन्य सनातव घर्म से सम्बद्ध हैं 


 “*एकरा0ड0ज्ञांव्यी एगारंफाथा5$ प्राध्ुएशीए०्त  वातंव णः 9७॥895 9$छटाए 
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प्रौर सनातन धर्म व्यक्ति या मनुष्य का धर्म है। यदि उसे मानव धर्म के नाम से 
पुकारा जाय तो कोई अत्युक्ति न होगी । श्रव हमें विभिन्न वेदों के ब्राह्मण-ग्रन्य पर 
विचार कर लेना चाहिए | 


ऋग्वेद के ब्लाह्मण--ऋग्वेद-संहिता के दो ब्राह्मण-ग्रन्य॒ उपलब्ध हैं-ऐतरेय 
ब्राह्मण श्रोर कौपीतिकी ब्राह्मण । यद्यपि ऋग्वेद-संहिता के अनेक ब्राह्मणों की 
संभावना की गई, परन्तु ञ्राज ऐतरेय और कौपीतकी ब्राह्मणों के श्रतिरिक्त श्रन्य 
किसी ऋग्वदिक ब्राह्मणा-ग्रन्य की प्रतिलिपि प्राप्त नहीं। श्रतः हमें दोनों ब्राह्मण 
ग्रन्थों के इतिहास पर विचार कर लेना चाहिए । 


ऐतरेय ब्राह्मण--ऐतरेय ब्राह्मण में चालीस श्रध्याय हैं । इस ब्राह्मण में 
कुरुवंश के राजा परीक्षित-पुत्र जनमेजय के उल्लेख के साथ-साथ उसके पूव्वजों का 
भी उल्लेख किया है। डॉ. काशीप्रसाद जायसवाल ने इस ब्राह्मण-ग्रन्य का समय 
एक हजार ई. पृ. के लगभग स्वीकारा है। यह ब्राह्मण यज्ञ-विधान की शिक्षाप्रों 
के साथ-साथ ऐतिहासिक, भौगोलिक तथा श्रन्य क्षेत्रीय ज्ञान-विज्ञान से भी जुड़ा 
हुआ है । ऐतरेय ब्राह्मए/ को कुछ लोग 'इतरा' नामक शूद्र के गर्भ से उत्पन्न 
महीदास नामक ब्रह्मवेत्ता की रचना मानते हैं। व्याकरण के श्राघार पर यदि 
“इतरा' शब्द में श्रपत्यवाचक ढक प्रत्यय संयुक्त किया जाय तो ऐतरेय” शब्द ही 
निष्पन्न होगा । 


कीपी तिकी ब्राह्मणा-ऋग्वेद-सं हिता का दूसरा ब्राह्मरा शाखायन या कौपीतकी 
ही है । कुपीत ऋषि के पुत्र कौपीतक उल्लेख्य ग्रन्थ के द्रष्टा या उपदेष्टा स्वीकारे गए 
हैं । इस प्लाह्यण में 30 अ्रध्याय हैं। प्रस्तुत ब्राह्मण की भाषा-वैज्ञातिक समीक्षा करने 
से पता चलता है कि यह ब्राह्मयतग एक ही लेखक की रचना है। इस ब्ाह्मण में 
श्रनेक पौराणिक श्राख्यान हैं। इसमें यज्ञ-विघान की चर्चा के साथ-साथ विभिन्न 
सामाजिक विज्ञानों का विलक्षण पुट भी दिखलाई पड़ता है । प्रस्तुत ब्राह्मण की 
विपय-प्रतिपादन की क्षमता की उल्लेखनीय है 


यजुर्वेद के ब्राह्मण-यजुर्वेद-संहिता के दो भाग हैं-कृष्णा यजुर्वेद तथा 
शुक्ल यजुर्वेद । इन दोनों संहिताओं का एक-एक ब्राह्मण है तैत्तिरीय ब्राह्मण 
तथा शतपथ ब्राह्मण । दोनों का ऐतिहासिक स्वरूप निम्त हैं-- 


तैत्तिरीय ब्राह्मण----प्रस्तुत ब्राह्मण के तीन भाग हैं, जो 25 प्रपाठक तथा 
308 श्रनुवादकों में विभक्त हैं। तैत्तिरीय ब्राह्मगा में मनुष्य-बलि-श्र्थात्‌ पुरुप-मेघ 
का भी वर्णन किया गया है | घर्मे की दृष्टि से मनुष्य की बलि देना अनुचित है, 
इसलिए वेद के मर्मज्ञों को उक्त घामिक रुढ़ि का परिहार करने के लिए अनुसन्धान 
करना पड़ा । शतपथ ब्राह्मयण में अन्न को गौ या गाय का पर्याय कहा है। 
अश्वमेध' को “राष्ट्र का वाचक माना गया है | 'अस्नि' को 'श्रश्व नाम से भी पुकारा 
है | 'अभ्रजय' श्रर्थात्‌ घृत के रूप में 'मेघ' शब्द को रखा गया, यथा---- 
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अन्न द्वि मो ।। -शतपथ ब्राह्मण 4/3/!/2< 
राप्ट्र वा अश्वमेघ: ॥ दही |2//6/3 
अत्निर्वा अश्च: । आज्यं मेघः ॥ वही 4/3/7/25 


- व 


अत: गोमेघ' का ब्र्थ अग्नि में अन्न की बअ्राहुति देना है, अश्वमेथ' का पर्थ 
राष्ट्रीय उन्नति से है, नूमेच का अर्थ मानवीय उन्नति हैं। “नृ-त्र्थात्‌ मानव रा 
घृत कर्मपरावणता या मानवता है तथा 'यज्ञ' श्रम या कर्म का ही वाचक है। झ्त 
ब्राह्मण ग्रन्थों में जहाँ कहीं भी विभिन्न मेवों की चर्चा हुई है, वहाँ हमें उसे सगत्विक 
क्षेत्र में ही ग्रहण करना चाहिए । तैत्तिरीय ब्राह्मण में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तबा 
शूद्र नामक चार वर्णों के कार्य-विभाग का घुव्यवस्थित उल्लेख है। ब्रह्मचर्य, शहस्व, 
वानप्रस्थ तथा संन्यास नामक चार आज्नमों की चर्चा नी उक्त ब्राह्मण का 
प्रतिपाद्य है । 

शत्तपथ द्राह्मण-शतपथ ब्राह्मण में सौ अध्याय हैं । इसकों 4 काण्टडों में 
विभक्त किया गया है । इस ब्राह्मण का सम्बन्ध शुक्ल यजुर्वेद से है। ब्राह्मण-पंयरों में 


सर्वाधिक प्रसिद्ध ग्रन्ध 'शतपथ' ही है । इसके प्रमुख रचयिता मह॒पि शांडिल्य माने 


जाते हैं । शांडिल्य ने प्राध्यात्म-छेत्र में 'शांडिल्य विद्या' की खोज की थी ॥ ग्राजकल 
'शांडिल्य' ब्राह्मण जाति का एक गोत्र भी है। विवेच्थ ब्राह्मण में श्री रामचन्द्र 
की कथा, कंद्र -वनिता के संघर्ष की गाया, पुरुरवा-उर्वशी का प्रेमास्यान तथा 
अधश्विनी कुमारों की कथा दर्शनीय है। प्रस्तुत ब्राह्मण का रचना-काल 2500 ई पृ. 
स्वीकार किया गया है। यह ब्राक्तण त्ताकिक और मनोवैज्ञानिक दिवेचन के लिए 
विख्यात हैं। इसका आधार लेकर संस्कृत साहित्य की विभिन्न साहित्यिक विघाएँ 
ब्रिकसित हुई हैँ । वस्तुतः इसे साहित्यकारों का महान्‌ प्रेरणा-न्नोत कहना पूर्णतः 
उपयुक्त जान पड़ता है । 

सामचेद के ब्राह्मएण-- सामवेद की तीन शाखाएं--क्रौघुमे य, जैमिनीय तथा 
रामायणीय हैं । पहली दो शाख्ताग्रों के ब्राह्मण-प्रन्य उपलब्ध हैं। रामायणीय 
संहिता का कोई ब्राह्मरा प्राप्त नहीं हुआ है । 

कौयुमीय संहिता के ब्राह्मए--कौदुमीय संहिता के पाँच ब्राह्मण प्रसिद्ध हैं- 
पंचविश या ताण्डय, पड्विश, ब्रदमुत, मन्त्र तथा छान्दोग्य । इन ब्राह्मणों में 
'पंचविजश्ञ' ब्राह्मण का ऐतिहासिक महत्त्व है। इस ब्राह्मण में प्रनेक पौराशिक या 
सामाजिक कथानक भरे पड़े हैं। यदि पूरा ब्राह्मण-प्रन्य श्लाज़ प्रामाणिक्र रूप में 
प्राप्त होता तो कथा-्साहित्व की प्राचीनतम परम्परा की खोज कर ली जाती 
इसी प्रकार से 'पड्‌्विश' ब्राह्मण भी अपना ऐतिहासिक महत्त्व रखता है। द्ान्दोग्या 
ब्राह्मण का एक अंश “छान्दोग्योपनिषद्‌! के रूप में प्राप्त होता है । 

जेमिनोय संहिता के ब्राह्मण-जैमितीय संहिता के दो ब्राह्मण प्रसिद्ध हैं- 
जैमिनीय ब्राह्मण ठथा जैमिनीय उपनिषद्‌ ब्रह्मण । जेमिनोय ब्राह्मण में यज्ञ का 
जो रूप विकसित हुआ है, उसे महपि जैमिनीछ्तत 'मीमांसा” दर्शन का प्रेरणा-ल्नोत 
कहा जा सकता है। भ्रस्तुत ब्राह्मण वा ऐदिहारिक महत्त्व भी प्रक्षण्ण है । इस 
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ब्राह्मण को आर्पेय ब्राह्मण” के नाम से भी जाना जाता है। जैमिनीय उपनिपद्‌ 
ब्राह्मण में यज्ञ और आधष्यात्म का सुन्दर समन्वय है । 

श्रथर्ववेद का गोपथ ब्राह्मण--20 काण्डों में संयुक्त अ्रथवंवेद संहिता का 
एकमात्र ब्राह्मण ग्रोपथ' है। यह ब्राह्मण दो काण्ड और ग्यारह अ्रध्यायों 
में विभक्त है। इसके प्रथम काण्ड में पाँच तथा द्वितीय काण्ड में छ: अ्रध्वाय हैं । 
'मोपथ  ब्राह्मणु-ग्रन्थ होने पर भी एक वेदान्तिक ग्रन्थ माना जाता है। इस ब्राह्मण 
में आध्यात्म-विद्या का ऋमबद्ध विवेचन किया गया हैं । 'गो' एक श्लिष्ट शब्द है, 
जिसका इन्द्रिय, गाय झऔर चेतना के रूप में भ्रथ लिया जाता है या लिया जा सकता है । 

ब्राह्मण प्रन्थों का विवेच्य विषय 

ब्राह्मण-ग्रन्य सनातन धर्म के प्रतिपादक हैं। सनातन घर्म मूलधर्म का ही 
दूसरा नाम है । आजकल जिसे हिन्दू धर्म या वैदिक घर्म नाम से जाना जाता है, वह 
सनातन धर्म या मानव घमं ही है। ब्राह्मण-ग्रन्थों का प्रतिपाद्य निम्न रूप में है--- 
विधि-भाग, श्रथंवाद, उपनिपद्‌-तत्त्व तथा आराख्यान-चर्चा | 


विधि-भाग--यज्ञ को सम्पादित करने की विधियों का वर्णन “विधि-भाग' 
का मूल विपय है। कर्मकाण्ड की आवश्यकता श्रौर उपयोगिता का सुन्दर विवेचन 
विधि-भाग में किया गया है। 'यजो वे श्रेष्ठत्मं॑ कर्म! अर्थात्‌ यज्ञ करना हमारा 
मदहानतम कर्म है, इस नारे का उदधोष विधि-भाग का प्राण है। अ्रमेक प्रकार से 
यज्ञ-रचना का विधान मानव के विभिन्न हितों को ध्यान में रखकर ही किया गया 
है । इसके साथ-साथ घेद मन्त्रों का विश्लेषण करना या व्याख्या करना तथा शब्दों 
की व्युत्पत्ति करना भी ब्राह्मणों के विधि-भाग का सूल विपय है । इसे निम्त 
उदाहरण के माध्यम से सूचित किया जा सकता है-- 

अग्तिर्वा अश्व: । झाज्यं मेघः ॥॥ --शत्तप्थ ब्राह्मण 

श्र्थवाद--क रणीय कार्यो की प्रशंसा करना तया त्याज्य कार्यों की निन्दा 
करना 'अर्थवाद” कहलाता है-विहितकायें प्ररोचना निपिद्धकार्ये निवत्तंना अ्र्थवाद ।! 
श्रत: ब्राह्मण-प्रत्यीं के अर्थ्वाद' भाग में यज्ञों के सम्पादन की भूरि-भूरि प्रशंसा की 
गई । एक ब्ाह्मण के लिए पअ्रध्ययन-श्रष्यापन, यजन-याजन, दान-प्रत्तिदान जैसे कार्य 
करणीय हैं। एक क्षत्रिय के लिए समाज-सुरक्षा तथा राष्ट्र-रक्षा का कार्य करणीय 
है । एक वैश्य के लिए कृषि, दुग्ध-व्यवसाय तथा व्यापार जैसे कार्य करणीग्र हैं । 
एक शूद्र व्यक्ति के लिए अ्रन्य वर्णों की सेवा ही करणीय है। इसी तरह से श्राश्र॒म- 
व्यवस्था की करणीयता पर भी सुन्दर प्रकाश डाला गया है । 

उपनिषद्‌ तत्व--ब्रह्म विद्या का नाम उपनिपद्‌ है । उपनिपदु-भाग में विद्या- 
ग्रविद्या, ईएवर-जीव, म।या-जगत्‌ जैसे रहस्यपूर्ण तत्त्वों के सन्दर्म में विचार किया 
गया है। हमें यहाँ यह याद रखना चाहिए कि क्वाह्मण-प्रन्थों का उपनिपद्‌ भाग 
उपनिपदों जैसी गहराइयों से परिपूर्ण नहीं है । मनुष्य को जरा-मरण की व्याधि से 
मुक्त करने का विधान भी उपनिपद्-भाग में हृष्ठव्य है-- 

पुनर्म त्यु मुच्यते य एबमेत:मग्निहोन्रे मृत्योडतिमुक्ति वेद | ““शतंपथ 2/3/3/9 
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आख्यान-चर्चा-प्राह्मरा-ग्रत्थों में कूसी (प्रयाग के निकट) के राजा पुरुरवा 
का उवंशी के प्रति अटूट अनुराग से युक्त आख्यान दर्शनीय है। सर्पवंश की झादि 
माता कद्र[ तथा गरुडवंश की आदि माता सुवर्णो या वनिता के बीच राजसत्ता को 
लेकर संघ हुआ, उसके संकेत ब्राह्मण-प्रन्थों में मिलते हैं। राम तथा अश्विनी 
कुमारों की कथाएँ भी इन ग्रन्थों में मिलती हैं ॥ राजवंशों की कथाग्रों के भ्रतिरिक्त 
ऋषि-वंशों की कथाएं भी ब्राह्मणों में पढ़ी जा सकती हैं | रेकव ऋषि का श्राख्यान 
छान्दोग्य ब्राह्मण में पठनीय है । 

उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि ब्राह्मण-प्रस्थों में सनातन 
घर्मे का जो स्वरूप व्यक्त किया है, उसके आधार पर ब्राह्मण-प्रन्यों को यदि धर्मग्रन्थ 
या धर्मशास्त्र कहा जाय तो कोई श्रतिशयोक्ति न होगी । 

ब्राह्मण प्रन्थों का महत्त्व 

संहिता काल के तुरन्त पश्चात्‌ ब्राह्मण-ग्रन्यों की रचना प्रारम्भ हुई। 
संहिताएँ यज्ञ की प्रधानता से परिपूर्ण रहीं। परन्तु उनमें विशेषतः मन्त्रों की 
प्रधानता होने से यज्ञ-सम्यादन जन-समाज के लिए दुरई्वोच्य ही बनी रही । प्रतः 
यज्ञ के रहस्य के साथ-साथ श्रन्य रहस्थों को प्रकट करने में ब्राह्मण-प्रन्यों का महत्त्व 
अनेकों रूप में देखा जा सकता है--. यज्ञ-सम्पादन का विवेचन, 2. ग्रहस्थ-प्राश्न म 
की सीमाझ्नों का निर्धारण, 3. वर्णव्यवस्था की वैज्ञानिक विवेचना, 4. राष्ट्रधर्म का 
प्रतिपादन, 5. दाशेनिक श्रनुचिन्तन का विकास तथा 6. ऐतिहासिक घटनाग्रों का 
स्पप्टीकरण । 

]. यज्ञ-सम्पादन का विवेचन- ब्राह्मणा-ग्रन्थों में यज्ष को ईश्वर का स्वरूप 
माना गया है ब्राह्मणों का अ्रथंवाद यज्ञ के विभिन्न रूपों को स्पष्ट करने वाला है । 
किस प्रकार का यज्ञ सम्पादित करने से किस काल की प्राप्ति होती है, इस रहस्य 
को प्रकट करना भी क्राह्मयणा-प्रन्थों का ही कार्य रहा है। यज्ञ से सम्बद्ध मन्त्रों के 
शुद्ध पाठ से भाषपागत स्तर निर्धारित होता है तथा यज्ञ करने से श्रनेक प्रकार के 
दुःखों का निवारण होता है| ब्राह्मणों में प्रायः सभी दु:खों का निदान यज्ञ-सम्पादन 
में ही खोजा गया है। प्रायः समस्त संसार शारीरिक तथा मानसिक रोगों का शिकार 
बना रहता है । इन रोगों के निदान के लिए घर के वातावरण को पवित्र बनाने 
के लिए यज्ञ-सम्पादन होना चाहिए। मृत्यु को जीतने के लिए मृत्युन्जय मन्त्र के 
माध्यम से यज्ञ होना चाहिए । मृत्युन्जय मन्त्र का महत्त्व प्रतिपादित करके संसार- 
सागर में डूबे हुए व्यक्तियों को एक आारण-्संबल देना ब्राह्मण ग्रन्थों के महत्व का 
एक सुस्पष्ट परिचायक बिन्दु है । 

2. गृहस्थ-प्राश्षम की सीमाप्रों का निर्धारश- ब्राह्मण-प्रन्थों में गृहस्थ प्राश्नम 


|  “ह्यम्वर्क यजामह्दे सुगन्धिं पुष्टिवर्धतम्‌ । 
उर्वादक्मिप बन्धनास्मृत्योमु क्षीय मा5मृतात्‌ ॥7 --ऋणएेद, 7/59/]2 
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को समाज का मूल भ्राघार सिद्ध किप्रा है। इसोलिए गृहस्थ आश्रम के समस्त 
विधि-विधानों को स्पष्ट करके ग्रहस्थ जीवन को सरस झौर पवित्र बनाने का कार्य 
ब्राह्मणा-ग्रन्थों ने किया। तैत्तिरीय ब्राह्मरा में चारों आश्रमों का सम्बन्ध गृहस्थ 
प्राश्नम से जोड़कर ग्रहस्थ श्राश्नम की महिमा को स्पष्टतः प्रतिपादित कर दिया है । 
इसी लिए ब्राह्मणा-प्रन्थों के युग में हो ग्रहस्थ आश्रम को सर्वश्रेष्ठ श्राश्नम मानने की 
परम्परा विकसित हो गई | वस्तुतः ब्राह्मणा-ग्रन्थों ने जीवन के प्रति आझ्राशाबादी 
दृष्टिकोण को सबल बनाने में जो भूमिका प्रस्तुत वी है, उसका श्राघार ग्रहस्थ 
श्राश्नम के विस्तृत विवेचन को ही माना जा सकता है। शतपथ ब्राह्मण में गृहस्थ 
आ्राश्वम का सविस्तार उल्लेख हुआ है । ग्रहस्थियों में ईमानदारी से कार्य करने की 
प्रवत्ति का विकास करने में ब्राह्मणों का जो योगदान रहा, उसे कदापि नहीं भुलाया 
जा सकता ! 


3. बरशॉ-व्यवस्था का वैज्ञानिक विवेचन- ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र 
नामक चारों वर्णो की वैज्ञानिक रूप में स्थापता का श्रेय ब्राह्मणों को ही है । संहिता 
काल में चारों वर्णों की व्यवस्था का मनोवैज्ञानिक संकेत कर दिया था ।? परन्तु ब्राह्मण 
ग्रन्थों में ब्राह्मरों, क्षत्रियों, वैश्यों तथा शूद्रों के स्वभाव एवं कार्यों को वैज्ञानिक रूप 
देकर समाज को व्यवस्थित कर दिया गया । शतपथ न्वाह्मण में वर्ण-व्यवस्था का 
इतना विशद विवेचन किया गया कि धर्मशास्त्र का मूल तत्त्व ब्राह्मण ग्रन्थों में ही 
पर्याप्त विकास को प्राप्त हो चुका था-यदि यह कहा जाय तो कोई श्रत्युक्ति न 
होगी । वर्णा-व्यवस्था को प्रकृति या स्वभाव से जोड़कर सामाजिक पंतोष का 
युक्तिसंगत कार्य भी प्रशस्त कर दिया गया । ब्रणं-व्यवस्था का ऐसा वैज्ञानिक विवेचन 
भ्रन्यत्र दुर्लेभ है । 

4, राष्ट्रधर्म का प्रतिपादन- राष्ट्रीय उन्नति के लिए ब्राह्मण-पन्धों में राष्ट्र 
धर्म का प्रतिपादन किया गया । शतपथ ब्राह्मण में भ्रश्वमेध के रूप में राष्ट्र को 
एक सूत्र में वाँघने का सफल प्रयास हृष्टिगोचर होता है । अश्व' को राष्ट्र का स्वरूप 
मानकर राष्ट्रीय उन्नति के लिए यज्ञ सम्पादित करने पर वल दिया गया । राष्ट्रीयता 
की भावना का विकास करने का श्रेय ब्राह्मण-म्न्धों को ही है । “यज्ञो वै श्रेष्ठतमं 
कर्म' कहकर यज्ञ की सावभौमिकता प्रतिपादित करके समस्त राष्ट्र को कर्मे-सन्दर्भ 
में एक ही दिशा बोध दिया गया। '्रोढ़ ब्राह्मण में समाजशास्त्र की सामग्री प्रस्तुत 
करके समाज को एक राष्ट्र के रूप में वद्ध करके राष्ट्रधर्म का प्रतिपादन किया 
गया है । 

5. दार्शनिक श्रनुचिन्तन का विकास-ब्राह्मण-भ्न्धों में उपनिपद्‌ तत्त्व की भी 
चर्चा हुई । सामवेद संहिता के गोपथ ब्राह्मण में वेदान्त तत्त्व का सुन्दर निदर्शन है । 
ऐतरेय ब्राह्मण में सुष्ठि के रहस्यों को विशदतापूर्वेक श्रस्तुत किया गया है । 


] ऋणगेद, 0/90/2 
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झोपनिपदिक तत्त्वों के विवेचन से सृष्टि के निर्माण को लेकर मानव की जिज्ञासा 
का परितोप करने का सुन्दर प्रयास करके उपनिपदों तथा अन्य दार्शनिक साहित्य 
के लिए मार्ग स्पष्ट कर दिया गया है। वैदिक साहित्य का उपनिषद्‌ भाग सूष्टि- 
रचना, ईश्वर का स्वरूप, जीवात्मा का स्वरूप, मोक्ष का स्वरूप, पुनर्जन्म, जरा- 
मरण जैसे प्रसंगों को लेकर ब्राह्मण-ग्रन्थों का ऋणी रहा है। शतपय ब्राह्मण में 
सृष्टि-रचना के रहस्थों का जो वर्णन हुप्रा है, उससे यह सिद्ध हो जाता है कि 
ब्राह्मण-पग्रन्थों से ही दाशंनिक अनुचिन्तन का विकास हो चला था । 
6. ऐतिहासिक घटनाओं का सर्प्रष्टीकरण--संहिताग्रों में श्रनेक राजाग्रों, 
ऋषियों तथा देवताग्रों के संकेत मात्र ही निहित थे । परन्तु ब्राह्मण ग्रन्यों में उन 
संकेतों को ऐतिहासिक स्वरूप प्रदान करने का सर्वप्रथम प्रयास हुम्ना है । वेदों में कद्रू- 
वनितता पुरुरवा उर्वशी श्रादि के जो संकेत पहेली बने हुए थे, उन्हीं को शतपथ ब्राह्मण 
ने विस्तृत रूप देकर पुराणों के लिए एक विशिष्ट मार्ग खोल दिया । अतएव ब्राह्मण 
में कुर वंश का इतिहास विस्तृत रूप में पाया जाता है, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि महाभारत के प्रणयन में विभिव्व कवियों को ऐतरेय ब्राह्मण से अनेक प्रेरणाएँ 
होती रही होंगी । पुराणों में क्र तथा वनिता के बीच होने वाले संबर्ष को सौत्तिया 
डाह की परम्परा का मूल प्राघार ही सिद्ध कर दिया है। ब्राह्मण ग्रन्यों के पुरुरवा 
तथा उत्नशी के श्राख्यान को लेकर चौयी शत्ताब्दी में कालिदास ने “विक्रमोवेशीयम 
नामक सुप्रसिद्ध ताठक की रचना की | ब्राह्मण प्रन्यों में इन्द्र देवता के स्वरूप को 
श्रत्यधिक विस्तार दिया गया है, जिप्तका लेशमात्र प्रभाव महाभारत तथा पुराणों पर 
अ्रवश्य पड़ा है । पुराणों में चन्द्रवंश, सूयेवंश तथा देव एवं दानच वंशों की जो सूची 
दी हुई है, उसके ऊपर भी ब्राह्मण ग्रन्धों का प्रभाव परिलक्षित होता है। ऐतरेय 
ब्राह्मण में चन्द्रवंश के राजाप्रों का प्रास्यानात्मक वर्णन किया है । ब्राह्मण साहित्य 
का प्रभाव संस्कृत के ही ग्रन्यों पर न होकर अन्य भाषाओ्रों के भी ग्रन्थों पर देखा जा 
सकता है | हिन्दी के मह।न्‌ कवि जय शंकर प्रसाद ने 'कामायनी' की भूमिका में मनु, 
इड़ा तथा श्रद्धा के सम्बन्धों की प्रामाशिकता के लिए शतपव ब्राह्मण को उद्धृत 
किया है | कामायनी के कथानक पर भी ब्राह्मण साहित्य के आवूयानों का प्रभाव है । 
निष्कर्पत: ब्राह्मण-साहित्य ने पुराण, इतिहास तथा काक््य के विकास के लिए 
कथानकीय सामग्री प्रस्तुत की, यही मानना युक्तिसंगत है । 
ब्राह्मण-साहित्य का घ॒र्मशास्त्र के ऊपर भी अत्यधिक प्रभाव पड़ा है | घम्म- 
शास्त्र के प्रसिद्ध लेखक पी.बी. का ने ब्राह्मण ग्रन्धथों को धम्मंशास्त्र के ग्रन्त्गंत ही 
गिता है। ब्राह्मणा-्साहित्य से प्रेरणा लेकर सूत्र ग्रन्वों ने यज्ञवाद को चरम महत्त्व दे 
डाला । धर्मशास्त्र से सम्बद्ध समस्त स्मृति-पम्रन्यों पर ब्राह्मण-साहित्य का व्यापक 
प्रभाव है । 
वेदों के स्वरूप को जानने पें ब्राह्मण॒-प्रन्वों का महत्त्वपूर्ण योगदान रहा है । 
वेदों में ईश्वर को ही चतुर्वेए रूप कह दिया गया था। किन्तु ब्राह्मण प्रन्पों ने इस 
रहस्य को स्पप्ट करते हुए यहाँ तक कह डाला कि यह समाज ही चार वर्णों वाला 
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है । ग्रत: ईश्वर को समाज के रूप में देखकर जी बात कही थी, उसी को क्राह्मण्यों 
में दाशंनिक पहलू का रूप न देकर समाजशास्त्रीय रूप प्रदान करके वेद-तत्त्व को 
स्पष्ट किया गया । वैदिक साहित्य के मर्मज्ञ ब्राह्मणों के आ्राब्यान भाग के आधार 
पर इस निष्कर्प पर पहजत्तया पहुंच चुके हैं कि वेदों में किसी श्रश्मात शक्ति को चित्रित 
करने के साथ-साथ उससे सामाजिक अथवा ऐतिहासिक घटनाओं को भी जोड़ा गया 
है । वेदों की रूपक-शैली का निर्धारण करते समय ब्राह्मण-साहित्य को ही मूल 
प्रधार बनाया गया है । 

ब्राह्मणा-साहित्य में सरल भाषा तथा स्पष्ट शैली का प्रयोग होने से वेद-रहस्थ 
को जनोपयोगी बना दिया गया है यदि ब्राह्मणों को जन-ग्रंथ कह दिया जाए तो 
कोई श्रत्युक्ति न होगी । विद्वानों ने ब्राह्मण साहित्य को घमर्मशास्त्र तक कहा है । 
यदि ब्राह्मण ग्रंथों को वैज्ञानिक ब्राह्मण घ॒र्म का आधार कहा जाय या वैदिक घर्म 
कहा जाए तो संभवतः किसी वैदिक साहित्य के मर्मज्न को कोई श्रापत्ति न होगी । 


आरण्यक ग्रन्थ 

वन को सूचित करने वाले “अरण्य' शब्द में 'कुज्ण! प्रत्थय के योग से 'प्ररण्यक' 
शब्द बना है । प्राचीन काल में भारतवर्ष में कुछ तपोभूमियाँ थीं, जिनमें तैमिषारण्य 
तथा दण्डकारण्प विशेषतः प्रसिद्ध हैं। हरिद्वार का निकटवर्ती कुन्जर वन भी बीरों 
के मृगया-मनोरंजन का क्षेत्र होने के साथ-साथ तपस्वियों की तपोभुमि रहा है । 
पुराणों में 'हरिद्वार' शब्द के स्थान पर 'हरद्वार' शब्द का प्रयोग किया गया है। कभी 
हरद्वार में योगीराज शंकर का गुरुकुल रहा होगा, जहाँ शस्त्र-शास्त्र की विद्या का 
केन्द्र रहा होगा । ऋग्वेद के रुद्र-सक्त में शंक्र को प्द्वित्रीय योद्धा, नित्य युवक, 
भिपगावार्य3 तथा ज्ञानमार्गीर सिद्ध क्रिया गया है। नैमिपारण्य आधुनिक पूर्वी उत्तर 
प्रदेश तथा उत्तरी पश्चिमी विहार का द्वी भाग है, जहाँ सीताजी के पिता सीरध्वज 
जनक के गुरु गोतमजी का गुरुकुल विद्या के केन्द्र के रूप में प्रसिद्ध रहा था | महपि 
गौतम न्याय दर्शन के प्रणुंता के रूप में भी प्रसिद्ध हैं । दण्डक्रारण्य में अन्रि, अगस्त्य 
सुतीक्षण तथा शरभंग जैसे श्राचार्य एवं तपस्वियों के आश्रम रहे हैं। वस्तुतः ऐसे 
ही ऋषियों के आश्रमों में श्रारण्यक-ग्रेथों की रचवा हुई । ऐसी वनस्थलियों में समाज- 
सेंदी वानप्रस्थियों के लिए जितने भी विघान-नियम्त निरम्नित किए गए, उन सबका 
संग्रह आरण्यक-ग्रन्थों के रूप में जाना जाता है। सम्भवतः वैदिक काल में ऐसे 
तपस्वियों को श्ररण्यवासी या वनवासी ही कहा जाता होगा । महाकवि कालिदास 
के अभिन्ान शाकुन्तल में एक असंग यह है कि जब महपि कब्व अपनी पातिता पुत्री 
शकुन्तली को राजा दुध्यन्त के साथ परिणीत करके विदा करने को उद्यत थे, तो 


ऋग्वेद 2/33/0, 
वही 2//33/, 
वही 2/33/4, 
बही 2/33/4-0. 


औऊ ०५ ७ "“ 
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उनकी हप्टि जडीभूत ही गई, उनके नेत्रों से अश्लुप्रों की धारा प्रवाहित होने लगी 
उनका कण्ठ गदगद्‌ हो गया । जब मह॒पि कणप्व ने भाव-विभोर स्थिति पर विचार 
किया तो वे इसी निष्कर्ष पहुँचे कि जब एक वनवासी की यह स्थित्ति कन्या-वियोग 
की वेना में सम्भव है तो मोह के बन्धन में बचे वेचारे मृहस्थी कन्या वियोग के असह्य 
दुःख को किस प्रकार सहन करते होंगे--... .स्नेहादरण्यौकसः । 
पीडयन्ते ग्रहिण: कथ नु कन्याविश्लेः दुखैनवे: ॥7 

ग्रतः जिन ग्रंथों को वनों में रचा गया तथा वनभागों के गरुरुकुओों में जिनका 
पठन-पाठन भी विकसित हुआत्ना, उन्हीं ग्रंयों को श्राअ आरण्यक' नाम से अभिहित 
किया जाता है। सायणाचार्वे ने भी आरण्यक-म्रंगों के नामकरण के विषय में इसी 
तथ्य को पुप्ट किया है--'पभरण्य एवं पांठयत्वादारण्यकमितीयंते ।” 
श्रारण्यक का वर्गीकरण 

कहा जाता है कि जितनी वैदिक संहिताएँ प्रचलित रहीं, उतने ही ब्राह्मण 
तया आरण्यक भी प्रसिद्ध एवं प्रचलित रहे । परन्तु सम्प्रति गिने-चुने पश्रारण्यक ही 
उपलब्ध हैं । वेद-संहिताप्रों के आधार पर आरण्पकों का वर्गीकरण निम्न रूप में 
किया जा सकता है-- ' 

ऋग्वेद के भ्रारण्यक-- ऋग्वेद के दो ग्रारण्यक प्रचलिव हैं-ऐतरेय तथा 
कौपीतकी । उनके नामकरण की चर्चा ब्राह्मण ग्रंथों के प्रसंग में की जा चुकी है । 
ऐतरेय आारण्यक में वानप्रस्थियों के कार्यों के विवेचन के साथ-साथ सृुष्टि-रचना की 
गूढ़ता का भी स्पश किया गया है। कौपीतकी आारण्यक विपय-प्रतिपादन की 
मामिकता के साथ-साथ वनवासियों के छृत्यों को भी सहजता के साथ व्यक्त करने 
वाला है । ऐतरेय आरण्यक महीदास की शिष्य-परम्परा में कोपीतकी आारण्पक 
महंपि कुपीतक की शिण्य परम्परा में विकसित हुप्ना । 

यजुर्वेद के श्रारण्पक - कृष्ण यजुर्वेद का झ्ररण्यक 'तैतिरीय' हैं तथा शुक्ल 
यजुर्वेद का श्रारण्यक 'शतपथ' है। इनके नामकरण की चर्चा संहिता तथा ब्राह्मएा 
ग्रंथों के प्रसंग में की जा चुक्री है। बजुर्वेद संहिता का बृहदारण्यक ग्रंथ अपना झ्लग 
ही महत्त्व रखता है । इस आरण्पक का सम्बन्ध शुक्ल यजुर्वेद से है। यह आ्रारण्यक 
'वृहदारण्यकोपनिपद्‌' के रूप में भी प्रचलित है। इस श्रारण्यक प्रयवा उपनिपद्‌ में 
आध्यात्मिक रहस्यों का मनोवेन्ानिक चित्रण भी दिखलाई पढ़ता है । इस ग्रारण्यक 
का एक सुमधुर प्रसंग है कि एक गार महपि याज्ञवल्वय ने भ्रपनी दोनों पत्नियों के 
सम्मुख अपने संन्‍्यासी होने की चर्चा की उन्होंने मैत्रेयी तथा कात्यायनी नामक दोतों 
घर्मंदेवियों के सम्मुख अपनी सम्पत्ति के बंटवारे का प्रस्ताव भी रखा । कात्यायनी ने 
महपि के प्रस्ताव का अनुमोदन किया, परन्तु मैत्रेयी ने इहनौकिक घन की क्षणिकता 
का प्रसंग उठाकर महपिजी से पारलोक्तिक घन प्राप्त करने की इच्छा ब्यक्त की । 
तब महूपि यानवल्लभ ने मैत्रेयी को सन्तुप्ट करने के लिए ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया। 
उप्त उपदेश का एक ग्रंश यहाँ उद्घृत है-- 
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“सा होवाच मैत्रेयी येनाह नामृता स्था किमहं तेन कुर्यामू, यदेव भगवान वेद 
तेदव मे ब्र हीति। 

स होवाच याज्नवलक्य: ।....न वा अरे पत्यु: कामाय: पत्तिः प्रियो भवति, 
प्रात्मतस्तु कामाय पति: प्रियों भवति । नवा श्ररे जायाये कामाय जाया ब्रिया 
भवति, ग्रात्मनस्तु कामाय जाया प्रिया भवति । 

न वा श्रे पुत्राणां कामाय पुत्रा: प्रिया भवन्ति, श्रात्मतस्तु कामाय पुत्राः 
प्रिया भवन्ति । न वा श्ररे वित्तस्य कामाय त्रितं प्रियं भवति, श्रात्मतस्तु कामाय वितं 
ब्रियं भवति । न वा भरे ब्राह्मण: कामाय ब्रह्म प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय ब्रह्म 
प्रियं भवति । 

न वा बरे क्षत्रस्थ कामाय क्षत्र॑ प्रियं भवति, आत्मनस्तु कामाय क्षत्र प्रियं 
भवति | न वा प्ररे लोकानां कामाय लोका: प्रिया भवन्ति, श्रात्मनस्तु कामाय लोकाः 
प्रिया भवन्ति । न वा शझरे देवानां कामाय देवा: प्रिया भवन्ति, आत्मतस्तु कामाय 
देवा: प्रिया भवन्ति, न वा श्ररे भूतानां कामाय भूतानि प्रियाणिय भवन्ति, झात्मनस्तु 
कामाय भूतानि प्रियारि। भवन्ति | न वा अरे सर्वस्य कामाय सर्व प्रियं भवन्ति, 
ग्रात्मनस्तु कामाय सर्वे प्रियं भवति | आात्मा व भरे द्रष्टव्य:, श्रोतव्यो, मततव्यो, 
निदिध्यासितव्यों मैत्रयि ! ग्रात्मनो वा गभ्ररे दर्शनेन, श्रवरोन, मत्या विज्ञानेनेद सर्व 
विवितम्‌ ।” 

अत: आत्महित ही सर्वस्व है। वस्तुतः उक्त विवेचन की मनोवैज्ञातिकता 
सत्यानुभूति का साक्षात्‌ निदर्शन है । 

सामवेद के श्रारण्यक --सामवेद के दो श्रारण्यक हैं-ज॑मिनीयोपनिपदारण्यक 
तथा छान्दोग्पारण्यक । इन दोनों ही प्रारण्यकों में गैदिककालीन राजबंशों तथा 
ऋपषिभ॑शों के श्राधार पर आचार संहिता का निर्माण किया गया है । कहीं-कहीं 
यथार्थता का स्पर्श करने वाली ग्राव्यात्मिक गहराइयों को भी बड़ी सजीवता के साथ 
स्पष्ट किया गया है। निम्नलिखित उदाहरण से यह तथ्य झौर भी श्रधिक स्पष्ट 
हो सकेगा-7 

अल्पे सुखं नाहित । यत्र भूमा तत्र सुखम्‌ ॥। +छान्दोग्य 
छान्दोग्यारण्यक कुछ हेर-फेंर से छानन्‍्दोग्योपनिपद्‌ के रूप में भी प्रसिद्ध है । 
श्रथवंवेद का सम्भावित गीपथ धारण्यक--प्रथर्ववेद के “गोपथ ब्राह्मण के 
झ्राधार पर केवल यह कल्पना ही की गई है कि अथर्गवेद के “गोपथ' झारण्यक का 
भी भ्रस्तित्व होना चाहिए। परन्तु, गोपथारण्यक के रूप में कोई आरारण्यक प्राप्त 
नहीं होता । ५ 
आारण्यकों का वर्ष्य-विपय 

जिस प्रकार ब्राह्मश ग्रन्थों में धर्मशास्त्र को श्राधार बनाकर गरहस्थाश्रम 
तथा सामाजिक व्यवस्थाग्रों के निरूपणा को महत्त्व दिया गया है, उसी प्रकार 
आरण्यक ग्रन्थों में वानप्रस्थाश्रम से सम्बद्ध कर्मेकाण्ड को विशेष महत्त्व दिशा गया 
है । संक्षेपत: भारण्यकों में भ्ग्नलिखित तत्त्वों को प्रतिपादित किया गया है-- 
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!, यज्ञ-कर्मों की विधियों का प्रतिपादन 

2. महाव्रतों के स्वरूप का विवेचन 

3, वानप्रस्थियों के विशिष्ट कृत्यों का वर्णन 

4, ज्ञानमार्गीय तत्त्वों की विवेचना । 
आरण्पक ग्रंथों के प्रामारिणक भाष्य 

आारण्यक ग्रन्थों के मूल एवं प्रमाणा-स्वरूप भाष्यक्रार आचार्य सायण तथा 
शंकराचार्य हुए हैं। शंकराचार्य ने श्रद्व तवाद की स्थापना के लिए प्रारण्यकों के-- 
ऐतरेय, कौपीतकी तथा वृहदारण्पक के भ्रौयनिषदिक तत्त्वों का सुन्दर विवेचन क्रिया 
है । श्राचार्य शंकर कुछ भाष्यों की टीकाएँ प्रघोलिखित विद्वानों ने की है-- 

ग्ानन्द ज्ञान,प्रानन्दगिरि, झानन्दतीर्थ अभिनव नारायण,नारायरोन्द्र सरत्वती, 
नृतिहाचार्य तथा कृष्णादास, रामानुजाचाये ने विशिष्टाद्व तवाद की स्थापना के 
उद्देश्य से 'बृहदारण्यक' का प्रामाणिक भाष्य लिखा। तैतिरीयबारण्यक के ऊपर 
सायण, भाष्कर मिश्र तथा वरदराज के प्रामारिगिक भाष्य प्राप्त होते हैं । 

उपयु क्त समीक्षात्मक विवेचन से यह स्पष्ट हो ही जाता है कि श्रारण्यक 
प्रन्य सनातन घम के यथार्थ स्वरूप को प्रतिपादित करने में पूर्णतः: सहायक सिद्ध 
हुए हैं | इन ग्रंथों की मुख्यत: दो विशेषताम्रों ने भारतीय संस्कृति को विश्व समाज 
के सम्मुख उजागर करने में श्राशातीव योगदान दिया है--प्रथम विशेषता है-समाज 
सेवा रूपी यज्ञ तथा दूसरी विशेषता है-आ्राष्यात्म निप्ठा। चस्तुत: भारतवर्ष के 
महापुरुषों ते धर्म प्रचार तथा चरित्र प्रदर्शन क्रे क्षेत्र में उक्त दोनों विशेषताग्रों को 
साकार करके भारतीय संस्कृति को दिव्य एवं श्रलौकिक रूप प्रदान किया है । 
आरण्यकों की उपयोगिता 

झ्रारण्यक ग्रंथों में विभिन्न पक्षों को नए प्र्थों में ग्रहण करके उन्हें समाज 
सेवा से सम्बद्ध कर दिया गया। शारप्पकों ने उपनियदों की सुदृढ़ एवं परिष्कृत 
भूमिका बना कर विश्व-दर्शन के सर्वोच्च साहित्य का मार्ग श्रनावृत किया ! 
ब्राहमण भर श्रारण्यक ग्रन्थों में अन्तर 

संहिता-काल के पश्चात्‌ वेद की चारों संहिताग्रों-ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामचेद 
तथा अथवंधेद के आधार ब्राह्मए ग्रन्यों का प्रणयन हुआ । कहा जाता है कि जितने 
ब्राह्मण थे, उतने ही भारण्यक ग्रन्थ रहे होंगे, परन्तु प्राज ब्राह्मणा-ग्रस्थों के हिसाव 
से श्रारण्यक प्रंयीं की उपलब्धि नहीं हो सकी है । ब्रह्म या मन्त्र एवं यक्ष को विस्तार 
देने वाले ग्रंथों को ब्राह्मएा-ग्रंथ कहा गया तथा वानप्रस्थियों के कर्मों को विस्तार देने 
वाले ग्रंथों को प्रारण्यक ग्रंय के रूप में जाना गया। विवेचन की दृष्टि से दोनों 
प्रकार के ग्रंयों के भेद दर्शनीय हैं-- 

]. रचना काल का भेद, 2. वर्ण्य-विषय का भेद तथा 3. महत्त्वगत भेद । 

. रचता-काल का सेद-न्राह्मण-ग्रंथ संहिता-प्रंथों के प्रनुवर्ती माने जाते हैं 
तथा पश्ारण्यक ग्रंथ ब्राह्मण ग्रंथों के अनुवर्ती रहे हैं। ब्राह्मण ग्रंथों का रचना-काल 
2500 ईसा पूर्व माना गया है तथा श्रारण्यक ग्रंथों का रचता-काल 500 ईसा पूर्व 
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से 2000 ईता पूर्व तक हो चुका था, साधारणत: यह निष्कर्ष निकाला जाता है । 
ब्रह्मणों तथा उपनिपदों के रचना-काल के सन्दर्भ में वेदों के रचना-काल के प्रसंग में 
पर्याप्त विचार क्रिया जा चुका है । 

2, वण्यं-विघय का भेद -ब्राह्मणों की वस्तु-सामग्री के विवेचन के सन्दर्भ 
में ब्राह्मणों के चारों भागों पर विचार किया गया है। 'विधिभाग का सम्बन्ध शुभा- 
शुभ कार्यों की पहचान से रहा। “अर्थवाद नामक भाग में यज्ञों की विधियाँ तथा 
उपयोग पर प्रकाश डाला गया । 'उपनिपद्‌' भाग में सृष्टी के रहस्यों को तथा अन्य 
तत्त्वों को प्रकाशित किया गया । अ्राख्यान भाग का सम्बन्ध कथात्मक सामग्री के 
माध्यम से उपदेश देता रहा । 

श्रारण्यक ग्रंथों का निर्माण वनों में हुम्ना। वन में ही उनका पठन-पाठवन होने 
ते उन्हें औररण्पक' कह दिया गया। आरण्यकों ने वानप्रस्थियों को लक्ष्य करके 
वानप्रस्थाश्रम-घर्म को प्रामारितक्र रूप में प्रस्तुत किया । जहाँ ब्राह्मण ग्रंयों ने ग्रहस्थ- 
धर्म का व्यापक रूप में विवेचन किया, वहाँ ग्रारण्पक ग्रंथों ने वानप्रस्थ -घर्म या आश्रम 
के स्वरूप को स्पष्ट किया | श्रारण्प्रकों में 'उपनिपद्‌” तत्व को भी ऐसा विस्तार दिया 
गया कि उपनिषदरों की सुदृढ़ भूमिका शझ्रारण्पकों ने ही निभित कर दी । वृहृदारण्पक्रो- 
पत्रिपद! आरण्यक्र भी है श्लौर उपनिपद्‌ भी । केवल इतना ही नहीं, अपितु ब्राह्मण 

थों के यज्ञादि विघानों को भी आरण्पकों ने पर्याप्त महत्त्व दिया । ग्रत:ः एक ओर 
आरण्यक ग्रंथ ब्राह्मण ग्रंथों के विधय को समाहित करके ब्राह्मण साहित्य की परम्परा 
को भी विकसित करते रहे और दूसरी ओर उन्होंने औपनिपदिक गहराइयों को प्रकट 
करके उपनियदों के लिए एक सुदृढ़ भूमिका बना दी । 

3, मह॒त्वगमत भेद-ब्नाह्मण ग्रंथों के महत्व पर पीछे प्रकाश डाला जा चुका 
है | जहाँ ब्राह्मण-साहित्य, पुराण, इतिहास और काव्य को कंथानकीय सामग्री देने 
का कार्य करता हुप्ना गृहस्थ-चर्म का विवेचन करता रहा, वहाँ आरण्यक ग्रंथ उपनिपदों 
के विचारकों के प्रेरणसा-स्लोत वत कर वानप्रस्थ प्राश्नस को प्रॉमाशिणिक रूप देने में 
जुटे रहे । श्रतः महत्त्व की दृष्टि से भी दोनों प्रकार के साहित्य में पर्याप्त प्रस्तर 
रहा है । 

ब्राह्मण तथा आरण्पक ग्रंथों के विपप्र में ब्राह्मण एवं ओआरण्यका नामक 
अ्रध्यायों के सन्दर्भ में पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है, जिसका निर्देश निम्न रूप में 
किया जा रहा है-- 

], नामकरण का अन्तर 


2. रचनाकाल का अन्तर 
3. वण्प-विपय का ग्रन्तर । 


(क) ब्राह्मणों का वण्यंविषय-. विधिभाग, 2. ग्र्थवाद, 3. उपनिपद्‌ 
भाग तथा 4. श्रार्यातन भाग | 

(ख) श्रारण्यकों का वर्ण्य-विपय-. यज्ञ कर्मों की विधिग्रों का प्रतिपादन, 
2. महत्त्वों के स्वरूप का विवेचन, 3. वानश्रस्थियों के विशिष्ट छृत्यों का वर्णत तथा 
4. ज्ञानमार्गीय तत्त्वों की विवेचना । 
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निष्कर्ष--आरण्यकों ने वानप्रस्थ आ्ाश्नम को प्रामाणिक रूप प्रदान किया 
तथा घमंशास्त्र को प्रभावित किया ब्राह्मग॒ग्रन्धों ने घर्ंशास्त्र को प्रभावित करने 
के साथ-साथ गशृहस्थ धर्म का विवेचन किया | झआरण्यकों में कर्ममार्ग तथा ज्ञान मार्ग 
का समन्वय किया गया है तथा ब्राह्मण ग्रन्यों में सामाजिक व्यवस्थाओं को वैज्ञानिक 
रूप प्रदान करने का प्रवल प्रयास किया गया है। आ्रारण्यकों के ज्ञानमार्गीय तत्त्व 
उपनिषदों की विवेच्य-वस्तु में वर्णित हुए हैं । ग्रतः यहाँ प्रधिक प्रकाश 
भ्रनपेक्षित होगा । 
उपनिषद्‌ 
(एएणं५३४००७५ ) 
उपनिपदों में प्राध्यात्मक विद्या का चरमोत्कर्प है। आधुनिक विद्वत्समाज में 
'उपनिपद्‌! शब्द अंग्रेजी के सेमीनार' शब्द का वाचक्र है। यथार्थतः किसी सेमीनार 
में कुछ विद्वानों के द्वारा कुछ प्रपत्रों को पढ़कर तथा विचार-विमर्श के माध्यम से 
निर्धारित विपय को स्पप्ट किया जाता है । ठीक इसी तरह से औपनिपदिक ग्रन्थों 
का निर्माण भी विभिन्न धिद्वानों के विचार-विमर्श का फल है । अतः इस सन्दर्भ या 
तथ्य को पुष्ट करने के लिए 'उपनिपद' शब्द की व्युत्पत्ति को देख लेना ग्रावश्यक हैं-- 
उप-+-नि-+-सद्‌+ क्विप--उपनियपद्‌ 
ठसतुतः 'सद' घातु का भ्रर्थ है 'वैठना' भ्रौर जब 'सुद' घातु में 'वि' उपसर्ग 
को जोड़ दिया जाए तो उसका श्रर्थ हो जाता है--प्रुणंव: वैठनाहश प्रयोजन-विशेष से 
बैठना | 'उप' उपसर्ग का श्रर्थ है-- समीप या लघु । प्रेत: यहाँ 'उप' उपसर्ग 'समीप 
श्र का ही वाचक है । इसलिए यह कहना ठीक है कि “उपनिपद सार के भी सार 
_हैं। यह तो सच मानते ही हैं कि परस्पर विचार-विमर्श से जो निष्कर्ष सामने 
आ्त्ते हैं, वे यथार्थता का अवश्यमेव रपश करते हैं । 
हमें यहाँ यह याद रखना चाहिए कि जब क्नाह्मण प्रन्थों के कर्मकाण्ड के 
प्रसार से जन-जीवन में रुढ़ियों श्नौर कट्टरताओ्रं का प्रवल प्रचार-प्रसार होने लगा, 
तो वैदिक विद्वानों को समाज-सुधार की ग्रावश्यकता प्रतीत हुई । तत्कालीन विद्वानों 
से यह रहस्य भी छिपा नहीं था कि किसी भी ग्रन्थ को बेंदों से जोड़े बिना उसको 
प्रामाशिकता ही संदिग्घ हो जाएगी । प्रतः मनीपषियों ने ऐसे प्रयास किए कि वैदिक 
न्‍त्रों को लेकर भ्राध्यामिक तत्त्वों को स्पष्ट करना प्रारम्भ कर दिया। यथार्थत: 
मनीपियों के वही प्रयास उपनिषदों के रूप में प्राप्त होते है । 
शंकराचार्य ने चारह उपनिपदों का भाष्य किया है, श्रतः प्रमुख उपनिषद्‌ 
बारह ही हैं, ये इस प्रकार हैं-- 
]. ईशावास्थोपनिपद्‌, 2. केनोपनिपद, 3. कठोपनियद्‌, 4. प्रश्नोपनिपद्‌, 
5. मुण्डकोपनिपद्‌ू, 6. माण्ड्क्योपनिपद्‌, 7. तैत्तिरीयोपनिपद्‌, 8. ऐतरेयोपनिपद्‌, 
9. छान्दोग्योपनिषदू, !0. वबृहदारण्यकोपनिपद्‌ु, . कौपीतकी उपनिषद्‌ तथा 
2, श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ । 
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7, ईशावास्योपनियद्‌ू--ईशावास्योपनिपद्‌ यजुर्वेद का चालीसर्वाँ अच्याय है। 
इस उपनिषद में केवल प्रठारह मन्त्र हैं। इतने संक्षिप्त रूप में यह ईश्वर के 


स्वरूप पर तथा मानव-समुदाय के संतुलित विकास-मार्ग पर अत्यन्त सुन्दर प्रकाश 
डालता है । इसकी प्रथम पंक्ति 'ईशावास्थ' शब्द से प्रारम्भ होती है, इसलिए इसका 
नाम ईशावास्थोपनिपद्‌! रखा गया है 'स्तुत ग्रन्थ में प्रात्महन्ताओं के ऊपर बहुत 
सुन्दर प्रकाश डाला गया है-- 
श्रसुर्या नाम ते लोका अन्घेन तमसावृत्ता। 
तते प्रेत्याभिगच्छन्ति ये के चात्महनों जना: ॥। 

प्रस्तुत ग्रन्य में ज्ञान कों साकार रूप देने पर बहुत बल दिया गया है। 

इसके प्रयम मन्त्र की सराहना तो प्राय: सभी विद्वानों ने की है, जी निम्नलिखित है- 
ईशावास्यमिदं सर्वे यत्किड्च जगत्याँ जगतु । 
तेन त्यवतिन भुञ्जीथा मा गृद्ध: कस्यवित्वनम्‌ ॥ 

डॉ. सर्वपल्ली राधाक्ृप्णनु ने प्रस्तुत ग्रन्थ पर प्रामाणिक भाष्य लिखा था, 
जो हिन्दी और अंग्रेजी दोनों मे ही उपलब्ध है । 

2. केनोपनिषदू--कैनोपनिपद्‌ सासत्रेद की जेमिनीय शाखा के ब्राह्मण ग्रन्य 
का नवम्‌ अध्याय है | इस ग्रन्य की पहली पंक्ति में संवसे पहले प्रश्न यूंचक शब्द 
कैन' का प्रयोग होने से इसे केनोपनिपद नाम दिया गया हैं| इस_ उपनिपद्‌ का 

, प्रारम्भ ग्रनन्‍्त शक्ति विपयक्र जिज्ञ,सा से होता. है--किनेपितं पत्तत्ति प्रेपितं मनः-॥-- 
श्र्थात्‌ मन किसकी शक्ति से चलायमान होता है | इसी प्रसंग में आ्राँखों की ज्योति 
के केन्द्र के रूप में, प्राणों की चेंतनी के रूव में, बुद्धि की सार ग्राहिणी भक्ति के रूप 
में, मन को अ्रभिप्रेन्ति करने वाली शक्ति के रूप में ईश्वर को देखा गया है। वह्‌ 
ईपवर नहीं है, जिसकी पूजा बाह्य साधनों से की जाती है-- 

तदेव त्वं ब्रह्म त्िद्धि, नेद यद्धिमुपासते ।॥ 

प्रस्तुत ग्रन्थ में श्रहेंकार का निवारण करने के लिए यहाँ तक कह दिया गया 
है कि जो वेद-मर्मज् ईश्वर का ज्ञाता होने का दावा करता है, वह उसे नहीं जानता, 
परन्तु जो बेद ज्ञाता ईश्वर के मर्म को जानकर उसे जानने का बावा नहीं करता, वह्‌ 
उस अनन्त शक्ति को भली-भाँति जान गया है-- 

श्रविज्ञ य॑ विजानतां विज्ञेयमाविजानताम्‌ ॥. 

प्रत: केनोपत्तिपद्‌ निति-नेति' सिद्धान्त का प्रवल प्रतिपादक ग्रन्थ भी है । 

3. कठोपनिषदू--यह उपनिपद्‌ कृष्ण यजुर्वेद की कठ शाखा का भाग है । 
इसमें दो भ्रध्याय और जिया है। हूँ । प्रस्तुत उपनिपद्‌ का श्रारम्भ उद्दालक ० 
ग्रौर उनके पुत्र नविकेता के उत्तेजना-भरे सेवंदि से होता है। कहा जाता है कि 

हालक ऋषि ने गोदान का ब्रत लिया था । वे अनेक गाएँ दाने कर चुके थे | जब 
कुछ वृद्ध गायों को भी दान कर दिया गया तो नचिकेता ने ऋुद्ध होकर अपने पिताजी 
से यह कहा कि श्राप मुझे किसे दान में देंगे ? उद्दालक ने आवेश में यही कहा कि 
मैं तुझे यमराज को दूगा। आज्ञाकारी नचिकेता यमराज के यहाँ चला गया और 
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वहाँ उसने ब्रह्म-विद्या से सम्त्रन्वित अ्रश्न पूछे | कठोपनिएद्‌ का वृत्त इतना ही है । 
यहाँ यह विचारणीय है कि नचिकेता ने आझ्ाचाय्य यम से जितने प्रश्न पूछे, उनके 
पीछे क्‍या रहस्य है ? यथार्थत: वैदिक यमराज वेद की रूपक शैली के आधार पर 
दो रूपों में जाना जा सकता है-पहला रूप तो यह है कि पौराणिक यमराज के रूप में 
जिस मूर्ति का विकास हुआ है, वह भैंसा के ऊपर सवारी करने वाला है, नरक-- 
निक्षष्ट स्थान का राजः है । इस धारणा को पुष्ट करने के लिए मझभूमि विशेष को 
निक्ृष्ट स्थान कहना युक्ति संगत है | जहाँ लोग मैंस्ों की सवारी करते हों, ऐसे स्थान 
भी तखलिस्तानों के रूपों में मरुमूमियों में उपलब्ध हो जाते हैं। सारतः यमराज 
श्ररव देशीय भूमि का राजा था। कुछ विद्वान उसे दक्षिणी भारत की संयमिनी 
नगरी का राजा मानते हैं । यथार्थतवः यमराज अरब भूमि का ही राजा था तथा 
विभिन्न देवों की भाँति उसने भी भारतवर्ष में अपना उपनिवेश 'संयमिनी' में स्थापित 
किया होगा । दूसरा मत है कि संयम-शक्ति का नाम ही यमराज है । अतः नचिकेता 
की भेंट जिस यमराज से हुई, वह कोई काल्पनिक यम न होकर ब्रह्मवेत्ता व्यक्ति 
हीथा। 
प्रस्तुत उपनिपद्‌ में कुछ बेद-ग्रन्थों का श्रष्ययन कर लेने पर स्वयं को परम 
बीर और पण्डित मानने वाले विद्वानों को श्राड़े हाथों लिया गया है---- 

अविद्यायां वतंमाना स्वयं घीरा पण्डितं मनन्‍्यमानाः । 

जघन्यमाना: परियन्ति मूढ़ा अन्घेनेव नीयमाना यथान्धा: ॥ 

4, प्रश्नोपनिषद्‌ू--अथवंवेद की पिप्लाद संहिता के श्रप्माप्य ब्राह्मण-प्रन्थों से 
प्रश्नोपनिपद्‌ का सम्बन्ध जोड़ा जाता है। इस उपनिपद्‌ में पिप्पलाद नामक ऋषि 
द्वारा भरद्वाज के पुत्र सुकेशा, शिवि के पुत्र सत्यवानू, कोशलवासी श्रश्वलायन, 
विदर्भवासी भागव, कात्यायन और कवन्धी नामक छ: शिष्यों के प्रश्नों के उत्तरों का 
वृत्त प्राप्त होता है| प्रस्तुत उपनिपद्‌ में यज्ञ को भी ब्रह्म-चिन्तन से समन्वित किया 
गया है। प्रश्नोत्तर की प्रधानता के कारण ही इसे प्रश्नोपनिपद्‌ कहते हैं । इस 
उपतनिपद्‌ में निरंग ईश्वर को “प्रभापूर्ण हिरण्पमय' सिद्ध किया गया है । ऐसा लगता 
है कि पिप्पलाद ऋषि की श्रनुगूति ने शास्त्रीव ज्ञान के साथ-साथ, इस उपनिपदु को 
मौलिक रूप भी प्रदान किया है । 

5, मुण्डकोी उपनिपदू--यह उपनिपद्‌ तीन मुण्डकों में बिभाजित है। 
प्रत्येक मुण्डक पृथक्‌-पृथक्‌ दो खण्डो में भी विभाजित है। इस उपनिपद्‌ में सृप्टि 
की उत्पत्ति तथा ब्रह्म-तत््व की जिन्नासा को प्रधानता दी गई है। इसमें ईश्वर 
के अनुशासन को अमिट सिद्ध करने के लिए उस “भय की संज्ञा दी गईं है । 
ईश्वर के भय से सूर्य प्रकाशित होता है, भ्रग्नि "ज्वलित होती है, वायु बहन करती 
है | उपनिपद्‌ की कुछ पंक्तियाँ कठोपनिपद्‌ में भी प्राप्त होती हैं । प्रस्तुत प्रन्य में 
मोक्ष के स्वरूप को एक रमणीक उदाहरण के माध्यम से चित्रित किया गया है -- 

यथा नद्यः स्थन्दमाना: समुद्र उस्तं गच्छन्ति नामरूमं विहाय । 
तथैत्र नामल्‍ूपाद्‌ विमुक्त:स॒तं परं पुरुपमुपैति दिव्यम्‌ ॥ 
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जिस प्रकार नदियाँ समुद्र में मिलकर अपने नाम-रूप को विलीन कर देती 
हूँ श्र्थात्‌ समुद्रवत्‌ हो जाती हैं, उसी प्रकार वासना-मुक्त व्यक्ति ईश्वरत्व को 
प्राप्त करके ईश्वर-रूपय ही हो जाता है । 

6. साण्ड्कयोपनिपद्‌--यह उपतिपद्‌ अथर्ववेद से निर्मत है। इसमें केवल 
बारह मन्त्र ही प्राप्त होते हैँ। महापण्डित राहुल सॉस्क्त्यायत ने इस उपनिपद्‌ के 
ग्रौंकार! तत्त्व को ईश्वर रूप में मान लेने को अनावश्यक्र सिद्ध किया है ।* यथार्थतः 
इस उपनिपद्‌ में झौंकार को त्रिकालव्यापी सिद्ध करके, उसे ही सब कुछ सिद्ध कर 
दिया गया है । इसमें श्रात्मा और परमात्मा को एक ही तत्त्व माना है । 

सोअ्पमात्मा ब्रह्म! । इसके साथ ही साथ आत्मा को जाग्रत, स्वप्न, सुपुष्ति 
तथा समाधि अवस्था-रूपी चार पैरों वाला सिद्ध किया है। जागृति में श्रात्मा का 
स्वरूप वैश्वानर, स्त्रप्त में तेजस, सुपुष्ति में प्राज्ञ तथा तुरीय था समाधि में कैबल्य 
या मोक्ष रूप प्राप्त होता है । यद्यपि आत्मा अपने यथा रूप में पूर्णातः विमुक्त 
है, तथापि संसार-चक्र में उसके विभिन्न रूप देखने को मिलते हैं । श्रतः भ्रात्मा का 
चार ग्रवस्थाग्रों के गाध्यम से वर्णन करना पूर्णतः युक्तियुक्त जान पड़ता है। 
स्वप्तावस्था में झ्रात्मा दस इन्द्रियों, पंच तन्मात्राप्रों तथा बुद्धि, चिंत्र, मन एवं श्रहुंकार 
नामक चार अन्‍्तस्तत्वों के माध्यम से विषयों का उपभोग करती है। श्रतः यह 
कहना उपयुक्त ही है कि आत्मा के इन विषपय-उपकरणों के माध्यम से जब विपय 
का भोग होता है, तो इन विपयोपकररों को समाधि के माध्यम से निष्क्रिय कर 
देने पर तथा श्रासक्ति पी बीज की जला देने पर विपयोपभोग भी स्वात्मभोग का 
रूप घारण कर लेता है। इस प्रकार प्रात्मा का शिवहूप प्रदान करने के लिए 
तुरीयावस्था का निरूपणा करके माण्डक्य उपनिपद्‌ इतिश्री को प्राप्त होता है । 

7, तैत्तिरीयोपनिषद्‌- प्रस्तुत उपनिषद्‌ का सम्बन्ध कृष्ण यजुर्वेद से है । 
यह उपनिपद्‌ तीन प्रपाठकों शिक्षावल्त्री, ब्रह्मानन्दवल्ली और भृगुवल्ली में विभक्त 
है | इस उपनिपद्‌ में ब्रह्म-तत््व के विवेचन के साथ-साथ घामिक विधानों का भी 
सुन्दर निरुपण हुम्ना है। तैत्तिरीय उपनिपद्‌ की शिक्षावल्त्ी में स्वाध्याय-युक्त 
प्रवचन की महिमा पर कितना सुन्दर प्रकाश डाला गया है-- 

ऋतं च स्वाध्यायप्रवचनेच । सत्यं च स्वाव्याय प्रवचने च्‌ । 

तपश्च स्वाध्यायप्रवचने च । दमश्वस्वाध्य्राय प्रतचने च । 

शमएच स्वाध्यायप्रवचने च | अ्रग्तयश्च स्वाध्याय प्रवचने च । 
अग्निहोत्र च स्वाध्यायप्रवचने च | भ्रतिवयश्च स्वाध्यायप्रवचने च | 
मानुपं च स्वाष्यायप्रवचने च | प्रजा च स्वाध्याय पअ्रवचने च | 
प्रजनश्च स्वाध्यायप्रवचने च | प्रजातिश्च स्वाध्याय प्रवचने च्‌ । 
सत्यमिति सत्यवचा राबीतर: | तप इत्ति तपोनित्यः पौरुशिष्ट: । 
स्वाध्यायप्रवचने एनेति नाको मौद्गल्यः | तद्धि तपस्वद्धि तपः । 


] राहुल साँह्कृत्यायन : दर्शन-दिग्दर्शन, माण्डूवयोपनिपद्‌ प्रकरण | 
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उक्त उपनिपद्‌ में विद्याथियों के लक्षणों एवं घारणाग्रों का सुन्दर विवेचन 
किया गया है । इस उपनिपद्‌ में समस्त आचार-संहिता का सारांश यही दिया है 
कि जों कार्य अप्रशंर्य है, वही त्याज्य है तथा जो कार्य प्रश॑ंस्थ है, वही ग्राह्म 
है । यथा -- 

यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि। नो इतराशि। यान्यस्माक 
सुचरितानि तानि त्वयोपास्थानि । नो इतराशि | ये के चास्मच्छोयांसो ब्राह्मण: । 
तेपां त्ववाउपनेन प्रश्वसितत्यम्‌ । श्रद्धवा देवमा अश्वद्धयापदेयम्‌ । श्रिणा देवम । हिया 
देवयम्‌ | भिया देयम्‌ । संविदा देयम्‌ । 

8. ऐतरेयोपनिषयद्‌ू-ऐतरेय उपनिपद्‌ का सम्बन्ध 5#ग्वेद-संहिता के ऐतरेय 
आरण्यक से है। इस उपनिपद्‌ में तीन श्रध्याय हैं, जिनमें क्रमशः सृपष्टि-रचना, 
जीवात्मा का स्वरूप तथा ब्रह्म-तत््व का विवेचना किया गया है। इस उपनिपद्‌ 
को लेकर शंकराचार्य ने अद्व तवाद की पुष्टि करने के लिए सृष्दि-रचता के प्रसंग 
में सृष्टि-कार्य को ईश्वर की जादूगरी का परिणाम बतलाया है। जीव प्ौर ब्रह्म 
का ऐक्प सिद्ध करने के लिए जगदगुरु ने अपने इस सिद्धान्त ,न्रह्मस॒त्यं जगन्मिथ्या! 
का परिपाक कर दिया है । इस उपनिपद्‌ की गूढ़ता दर्शनीय है ! 

9. छान्‍्दोग्योपनिषद-+इस उपनिपदु का सम्बन्ध सामवेद-संहिता से है। 
इस उपनिपद्‌ में प्राठ अध्याय हैं । यह एक बृद्धदा कार ग्रन्य है.। इसमें राजा-जातश्व॒ति 
और रेक्त्र मुनि का प्रत्यन्त रोचक एवं रहस्वपूर्ण आल्यान भी दिया हुआ है | हिन्दी 
साहित्य के प्रमुख उपन्यासकार आचार्य ह॒जारीप्रसाद द्विवेदी ने उक्त प्रास्यान से 
प्रेरित होकर 'प्रनामदास का पोधा' उपन्यास लिखा है । इस उपनिपद्‌ में ब्रह्माजी 
के पास दैत्यराज विरोचन तथा देवराज इन्द्र के पहुँचने के फलस्वरूप ब्रह्मविद्या की 
विवेचना ग्रत्यन्त मामिक वन गई है। उपनिपद्‌ में शाण्डिल्य-विद्या का भी सुन्दर 
निदर्शन है । रस की गूढ़ता का सुन्दर विवेचन निम्न उदाहरण में द्वप्टव्य है-- 
एपां सर्वभूतानां पृथिदी रस: । पृथिव्याः आपोरस: । अ्रपामौषधयों रसः | श्रौपघीनां 
पुरुषों रसः । पुरुपस्य ऋग्रसः । ऋचः सोमरस' । साम्न उदगीथो रसः ॥ 

0. बृहदारण्पकोपनिषद्‌-- यह उपनिपद्‌ समस्त उपनिपदों में विशालकाय 
है । इसके 'वृहद' शब्द से इसके विशालाकार होने की स्पष्ट सूचना मिलती है। 
प्रस्तुत उपनिपद्‌ का सम्बन्ध शुक्ल यजुर्वेदीय 'शतप्था ब्रह्मग ग्रन्थ से है | इस 
ग्रन्थ में आरण्य एवं उपनिपद्‌ तत्वों को एकाकार-सा कर दिया गया है | प्रस्तत 
उपनिपद्‌ में छः भव्याय हैँ ] इस उपनिपद्‌ में बाजवलक्य और मैत्रेश्री के मंवाद की 
गम्भी रता दर्शनीय हैं । ब्रह्म विद्या का इतना सुन्दर श्रौर विस्तत विवेचन प्रन्यन्र 
दुर्लभ है । ब्रह्म-तत्त्व का एक उदाहरण द्रंप्टव्य है 

ब्रह्म त॑ परादाद योध्न्यत्रात्मनों ब्रह्म बेढ, क्षत्रं त॑ परादाद योप्न्यात्मन: 
क्षत्र वेद, लोकास्तं परादुर्योड्न्यत्रात्मनों लोकानु वेद, देवास्तं परादुर्णोष्न्य त्रात्मतों 
देवान्‌ू वेद, - मृतानि त॑ परादुयोअन्यत्रात्मनो मूतानि वेद, सर्वे त॑ परादात्‌ 
योज्न्यत्रात्मन: सर्व देदेद॑ ब्रह्म द क्षत्रमिम लोका इसमे देवा इमानि सूतानीद॑ सर्व॑ 
यदमात्मा । 
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. कौपषोतकी उपनिषद्‌-कुपीतक नामक ऋषि की शिष्य-परम्परा में 
कोपीतकी उपनिपद्‌ की रचरा हुई। इस उपनिपद्‌ में दो अध्याय हैं। प्रस्तुत 
उपतिपद्‌ का सम्बन्ध ऋग्वेद-संहिता से है। उपनिपदों में इसे सबसे प्राचीन माना 
जाता है । इस उपनिपद्‌ में ब्रह्म-तत्त्व का सांगोपांग विवेचन किया है । यह उपनिपद्‌ 
भी वृहदाकार है । 

2. श्वेत्ताश्वतरोपनिषद्‌--इस उपनिपद्‌ का सम्बन्ध कृष्णयजुर्गेद से है । 
प्रस्तुत उपनिपद्‌ में छः झध्याय हैँ। इस ग्रन्थ में योग-विद्या का ऐसा मामिक चित्रण 


की अप हे. 


मिलता है कि उसे शैलोगत हुष्टि से सराहे _विता-रहा . नहीं जा सकता ।६ यदि इस 
ग्रन्थ को योग-विद्या की पराकाष्ठा कहा जाय तो कोई अतिशयोक्ति न होगी | जब 
एक योगी योगानल के माध्यम से ज्योतिर्मय शरीर को प्राप्त कर लेता है तो उसे 
जरा-मरण तथा व्याधि इत्यादि का किचिदपि भय तहीं रहता-- 

“न तस्य रोगो न जरा न मृत्यु: प्राप्तस्ययोगाग्निमयं शरीरम्‌” । 


इस उपनिपद्‌ की काव्यमयी शैली सराहनीय है । 
उपुनिषदों का चिवेत्य विषय 
बारह उपनिपदों का तत्त्व प्रस्तुत करते समय उपनिषदों के ब्िवेच्य विपय 
का कुछ श्राभास मिल चुका है । 'उपनिषद्‌' नाम ही अपने प्रतिपाद्य विषय को स्पष्ट 
करने में पूर्णातः समर्थ है। मुख्यतः उपनिपदों में निम्न विपयों का प्रतिवादन 
हुप्रा है-- 
-. ब्रह्म स्वरूप का विवेचन 
2. जीवात्मा के रहस्य की व्याख्या 
पु 3, प्रकृति या माया का रहस्य 
खंढ़ाग्यार्‌4 ंरकाओे की प्रावश्यक्रता 
5, सप्टिरचना.... 
6. योगविद्या पी 
7. मोक्ष का स्वरूप ध् 
, ब्रह्म के स्वरूप का विवेचन-ब्रह्म को अखण्ड और अनन्त शक्ति कहकर 
उसके निगुरा रूप का विवेचन करना उपनिपदों का सर्वोत्कृष्ट विषय रहा है । 
उपनिपदों का ब्रह्म एक ऐसी शक्ति है, जो जगतु में व्याप्त होकर भी जगत से बाहर 
भी अपना अ्रस्तित्व रखता है | इन्द्रियों से अतीत ईश्वर निष्किय न होकर नितान्त 
सक्रिय भी है । वह चलकर भी नहीं चलता है | वह दूर भी और पास में भी है । 
ग्रतः: ईएवर को अ्न्तर्यामी और वाह्ययामी भी सिद्ध किया है। यथा-- 
तदेजति तन्न॑जति, तलूदूरे तद्ठन्तिके । 
तदन्तरस्य सर्वस्व तत्‌ सर्वेस्थास्य ब्राह्मत: ॥॥.. --कैनोपनिपद्‌ 
क्षह्य के इस पझनिर्वच्चतीय स्वरूप के आधार पर 'विभावना' अलंकार का 
विभिन्न भाषागत साहित्मों में प्रयोग किया । गीता का समस्त रहस्य ईश्वर के इसी 
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स्वरूप पर टिका हुआ हैं | गोस्वामी तुलसीदास के रामचरितमानस में ऐसी विभावना 
का वहुत सुन्दर चित्रण किया गया है-- 

विनु पय चलइ सुनइ विनु काना । कर विनु कर्म करइ विधि नाना ॥ 

आझानन रहित सकल रस भोगी । विनु वानी वक्ता बड़ जोगी ॥ 

तन विनु परस नयन विनु देखा | करइ प्राण विनु वास अशेपा ।। 

अब हमें यहाँ “ब्रह्म शब्द के विषय में यह विचार भी कर लेना चाहिए 
कि यह शब्द संहिता-काल से ही ईश्वर का वाचक है अथवा इसे यह स्वरूप या 
अर्थ कालान्तर में प्राप्त हुआ । इस सन्दर्भ में स्वर्गीय रामघा रीसिंह 'दिनकर्रा के विचार 
समीक्ष्य हैं--“मन्त्र का नाम पहिले ब्रह्म था। पीछे उसे ब्रह्मा कहने लगे, जो बेदी 
के समीप विठाया जाता था। और भी पीछे चलकर ब्रह्म सृष्टि के ब्रध्यक्ष का 
वाचक हो गया ॥7 

दिनकरजी का उक्त वक्तव्य परम्परागत यथार्य जान पड़ता है, क्योंकि 
ब्रह्म विद्या-स्वरूप मन्त्रों को ईश्वर-रूप ही माना गया है। 'मन्त्र' सत्यविद्या है और 
ज्ञान-स्वरूप ईश्वर भी सत्य तत्त्व है, अत: मन्त्र और ईश्वर एक ही हैं । ऐसे मन्त्रों 
का उदगाता प्रथवा यज्ञ-संचालक ब्रह्मा ईश-भक्त ही कहा जा सकता है, ईश्वर नहीं। 
परन्तु ऋग्वेद के पुरुप-सूक्त में जिस पुरुष स्वरूप चेतन्य-तत्त्व का वर्णान किया गया 
है,[वह्‌ ब्रह्म विशदू-तत्त्व ज्ञान की अभिव्यक्ति के रूप में ब्राह्मण, समाज-रक्षक 
रूप में क्त्रिय, व्यापारिक संचालन के रूप में वैश्य तथा समाज-सैवा के रूप में गदर 
कहलाता है । उस चतन्ध-तत्त्त के अनेक शीश हैं, प्नेक पैर हैं, ध्रनेक मुख हैं भौर 
सम्पूर्ण संसार उसी में स्थित है|? वस्तुवः उतर चेतन तत्त्व का वन "ब्रह्म ' शब्द 
से भी हुम्ना है ।! गत यह कहना ठीक जान नहीं पड़ता कि 'ब्रह्म शब्द बहुत पीछे 
ईवर का वाचक सना । अतः “ब्रह्म शब्द संहिता-काल से ही ईश्वर का वाचक 
भी रहा है, वह सम्पूर्ण सृष्टि में व्याप्त है, वह प्रकाश का श्रनन्त पुज्ञ है, वह देवों 
का भी देव है, वह शक्तियों का बआरादि स्रोत है । 

2. जीवात्मा के रहस्य की व्याद्या-मागण्ड्क्योपनिपद्‌ में जागृति, स्वप्म, 
सुपुप्ति तथा तुरीय नामक चार ग्रदस्थाप्रों के आधार पर जीवात्मा के समग्र स्वरूप का 
चित्रण किया गया है । प्रन्ततः जीवात्मा आनन्द श्रौर ज्ञान का ही स्वरूप है । उपनिपद्‌ 
में जीवात्मा को अंगूठे के परिमाण वाला भी कहा गया है। जीकात्मा को इतना 
छोटा बताने का ब्रभिप्राय केवल यही है कि जीवात्मा का दर्शन हुदय के रोहिताकाश 
में ही सम्भव है | उपनिपदों में प्रात्मा को ब्रह्म का स्वरूप बताया गया है। प्रासुरी 
वृत्तियों में श्पने श्रापको प्रवृत्त करना ही ग्ात्म-हनन है ! प्नतः श्रात्मा का यथाव 


दिनकर : संस्कृति के चार ऋध्याय, पृ, 82. 

ऋग्वेद, ।0/90/2 

वही, 0/90/ 

“यो शान्ति ब्रह्म छान्ति*०* ।? --यजुवंद 26/8 
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रूप अनुभवगम्प ही है तथा उसे एक चेतना क्ले रूप में ही जानना चाहिए। जीवात्मा 
के स्वरूप की झाँक़ी निम्न उदाहरण मे द्रष्टव्य है -- 
“सोथ्प्रमात्मा ब्रह्म । सो5्यमात्मा चतुष्पात्‌ ।।” 


3. प्रकृति या माया का रहस्य -उपनिपदों मे ईश्वर की श्राज्ञा या भय के 
फलस्वरूप सूर्य का तप्त होता अ्रर्ति का ज्वलित होना, वायु का बहन तथा जल के 
प्रवाहित होने का वर्णन किया है। मूल रचना ही प्रकृति है वृहदारण्यकोपनिपद्‌ 
में इस समस्त मूल रचना को चेतन-तत्त्व स्वरूप ईएवर में तैरता हुआ सिद्ध क्रिया 
है | उपनिपदों की प्रकृति अस॒त्य न होकर ईश्वर का ही विराद रूप है । 


4. सरदार की श्रावश्यकता- ईशावस्थ उपनिपद्‌ में सौ वर्ष तक कर्म करते 
हुए जीवित रहते की बांछा सदाचार की पराकाष्ठा कही जा सकती है। त्तैत्तिरीय 
उपनिपद में ब्रह्मचारी वर्ग या बदु-वृन्द के लक्षणों को शत्यन्त सुन्दर रूप में चित्रित 
किया गया है। वृह॒दारण्यक उपनिपदू में श्रात्म-हित को स्पष्ट करने के लिए सभी 
कार्यों में श्रात्मीयता को ही अनुस्युत कर दिया गया है। छान्दोग्य उपनिपद्‌ में 
रैकव ऋषि के आ्राचरण के भाध्यम से कर्मनिष्ठा की दुह्ााई दी गई है । अहंकार को 
विगलित करने के लिए श्रात्म-प्रकाशन या शेखी बधारने की प्रवृति की निन्‍दा की 
गई है | अ्रतिथि सत्कार को महत्त्व देने के लिए 'भ्रतिथिदेवी भत्र! तक् कह दिया 
गया है । 


5. सृष्ठि-रचना --सृष्टि-रचना जैसे ग्रढ़तम विपय को लेकर उपनिषदों 
हल यु मिलता 


मि 


जी अब 


संवाद में श्राकाश-तत्त्व को ईश्वर में ही श्रवस्थित बतलाया गया है। ऐतरेय_ 
उपनिपद्‌ में सृष्टि-रचना का. सर्विस्तार वर्णन किया गया है। वस्तुतः पृथ्वी जल में, 
जल प्रग्वि-तत्त्व में, अग्नि-तत्त्व वायु में, वायु श्राकाण में संस्थित एवं क्रिपाशील है । 


। हि मर तल > 


की रचना हुई है _। यथार्थतः सृष्टि-रचता चेतन-तत्त्व की क्रियाशीलता का 
परिणाम है। 


6. घोगविद्या-- उपनिपदों में ज्ञानमार्ग की प्रधानता है । श्रवण, चित्तन, 
मनन शौर निविध्यासन के माध्यम से श्रात्म-तत्व का ज्ञान संभव है ! ज्ञानमार्ग की 
चरम सीमा 'द्रह्मविद ब्रह्म 8 भवति-अथर्त्‌ ब्रह्म को जानने वाला ब्रह्म ही हो जाता 
है, ही है । श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ में योगमार्ग या ज्ञान मार्ग के माध्यम से जरा, मरण 
तथा व्याधि-समूह- पर विजय पाने का निर्देश किया है। वस्तुतः उद्गीथ विद्या 
एवं शाडिल्य चिद्या जीवात्मा का ब्रह्म के साथ योग कराने के लिए ही खोजी गई 
हैं । योग विद्या में प्राणायाम को इत्तना महत्त्व दिया गया है कि उसके बिना कोई 
भी योगी सतोगरुणी वृत्ति को सरलततापू्वेक प्राप्त नहीं कर सकता। चिन्तन के 
समय एकान्त की अतीव श्रावष्पयकता रहती है। तासिका के वाम रन्ध्न से श्वास 

“लेकर उसे दक्षिण रनप्न से निकालने का ऋमपूर्वक श्रम्यांस करने से ताड़ी-शोधन 
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होता है । अतः उपनिपदों के ज्ञानमार्ग को योगविद्या के रूप में प्राप्त करके हम यह 
कह सकते हैं कि वह एक वैज्ञानिक सत्य है । 

7. मोक्ष का स्वरूप-र्‌ कृठोपनिपद्‌ में कहा गया है कि शरीर रूपी रथ में 
आत्मा रूपी रथी आरूढ़ है | इन्द्रियाँ रूपी घोड़े तवा मन रूपी लगाम या बल्गा है । 
जो व्यक्ति वृद्धि रूपी चतुर सारघी के माध्यम से ग्रपने रथ को संभालकर ब्रह्म 
रूपी गन्तव्य की ओर चलाता है, उसे शान्ति के समुद्र के समान विप्णुयद या मोक्ष 
प्राप्त होता है 2० जिस व्यक्ति की समस्त हृदय त्रन्वियाँ छिन्न-निन्न हो चुकी हैं, वह 
व्यक्ति कामना-शुन्‍्य तत्त्त--मोक्ष को प्राप्त होता है । श्रतः उपनिपदों के मोक्ष का 
स्वरूप इस प्रकार है-- 

]. कामना-शून्य स्थिति ही मोक्ष है । 

« मोक्ष शान्ति का अनन्त समुद्र है. 

- मोक्ष जीवात्मा का वास्तविक स्वरूप ही है । 

- मोक्ष पाने पर युनरागमन की समाप्ति हो जाती है । 
. मोक्ष वासनातीत तत्त्व है । 

6. मोक्ष एक र्थिति है, वह किसी विशिष्ट स्वान पर नहीं है । 

उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि उपनिपदों में ज्ञानमार्ग का 
सुन्दर निरूपण है | इसीलिए शंकर, रामानुज, मघ्व, निम्बार्क, वल्लभ जैसे झ्राचारयों 
ने युगानुसार अनेक दाशेनिक विचारधाराग्रों के प्रवतंन हेतु उपनिषदों का भाष्य 
क्विया । वस्तुतः उपनिपदों में गूढतम स्थिति का अनेक प्रकार से वर्णन किया 
गया है । 


उपनिषदों की शिक्षाएँ 

उपनिपद्‌ ब्रह्मविद्या के प्रतिपादक ग्रन्य हैं । प्रामाशिक एक दर्जन उय्निपदों 
में ब्रह्म विद्या का दार्शनिक स्तर पर विवेचन किया गया है | उपनियदों में समाज के 
एरिप्कार को ध्यान में रखकर आात्म-पर्प्किर की चर्चा की गई । इसी लिए उपनिपदों 
की शिक्षाएँ सामाजिक तथा दाशंनिक्र स्तर की रहीं। यहाँ औपनिपदिक भिल्नाग्रों का 
संक्षिप्त उल्लेख किया जा रहा है | उपनिषद्‌ की प्रमुख शिक्षाएँ इस प्रकार हैं-- 


४ >> (५७७ ऐ> 


]. स्वाध्याय की महिमा, 2. गुद का महत्त्व, 3. शिष्य का कत्तंव्य, 4. कर्म- 
परायणता, 5. निरहंकारता, 6. मुमुक्षा, 7. श्रात्मज्ञान, 8. संत्तार की प्रसारता, 
9. ईश्वरीय ज्ञान तथा 0. पुनर्जन्म । 

]. स्वाध्याप की महिमा--सद्ग्रन्धों के नियमित अ्रष्ययन को स्वाध्याय 
कहा जाता है । बदि सद्प्रन्थों का प्रेमी प्रमाद को त्वागकर अ्रष्ययन रत रहता है 
तो उसे संसार के व्यवहार श्ौर रहस्य की सहज जानकारी मिल जाती है। स्वाध्याय 
से व्यक्ति के मानस में निहित भावनाओं की जागृति का अवसर मिलता है | उपनिपद्‌ 
ग्रन्थों का स्वाध्याय करने से नित्य पावन पथ पर चलने की प्रेरणा मिलती है । 
स्वाषध्याय की महिमा को कठोपनिपद्‌ में पश्ाचायं यम झौर नचिकेता के प्रसंग में 


च्क्क 
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स्पष्ट किया गया है। उपनिपदों में स्वाध्याय की महिमा का प्रकाशक ग्रन्य 
'तैत्तिरीयोपनिपद्‌! उल्लेखनीय है । मुण्डकोपनिपद्‌ में भी स्वाध्याय के रहस्य पर 
प्रकाश डाला गया है। “दान्दोग्य' तथा वृहदारण्यक्रोपनिपद्‌र विभिन्न प्रसंगों के 
माध्यम से स्वाध्याय की महिमा का ही गान करते हैं । पअ्रतः उपनिपदों में यथार्थ 
ज्ञान के मार्ग पर चलने का एकमात्र प्राधार स्वाध्पाय को ही सिद्ध क्रिपा है। 
स्वाध्याय आत्म-परिष्कार की प्रथम सीढ़ी है । 

2. गुरु का महत्त्व--वेदविद्‌ ग्रुरु के महत्त्व के प्रकाशन के लिए कठोण्निपद्‌ 
में श्रनेक प्रकार की चर्चाएं हुई हैं। ज्ञान-पिपासु शिष्य को वेदज्ञ ग्रुरु को खोजना 
चाहिए क्‍योंकि उसके अ्रभाव में ज्ञानसूर्य से ग्रालोकित पथ पर चलना श्रसंभव है । 
जो गुरु यथार्थ ज्ञान को पाकर प्राय: मौन साधे रहता है ग्रथवा गम्भीर बना रहता 
है, वही यथार्थ गुरु होता है । शिष्य की जिज्ञासा का परितोप करने के लिए शिष्य 
की सुमघधुर वाणी रामबाण झ्रौपधि का काये करती है। श्रविद्या से ग्रस्त व्यक्ति 
अपने श्रापको घीर-गम्भीर तथा प्रकाण्ड पण्डित समभकर स्वयं को श्रज्ञान-छज्पी 
कूप में डालते हुए अपने अनुयायियों को भी श्रज्ञता के कूप में गिरने के लिए विवश 
किया करते हैं। समस्त श्रौपनिषदिक ज्ञान मरुरुगननों की ही देन है। इस्नीलिए 
प्रौोपनिपदिक ज्ञान भी गुरु है। उपनिपदों में ईश्वर को गुरुओं का भी गुरु कहा गया 
है। उस ज्ञान-जं य रहस्यमय तत्त्व को जानकर व्यक्ति ग्रुरुता को प्राप्त कर लेता 
है। ऐसे गुरुजनों के ज्ञानलोंक से संसार शअनज्ञान-अन्धकार को दूर करतः है तथा 
सामाजिक व्यवस्थाएं सुचारु रूप से सम्पन्न हुआ करती हैं | कठोपनिपद्‌ के 'बज्नानेतेव 
सीयमाना: यथान्धा:” रहस्य को महात्मा कबीर ने निम्न रूप में शिक्षार्थे प्रस्तुत 
किया है | $ 

“जाका गुरु है श्रांघरा, चेला निपट निरंघ। 
ग्रन्धा प्रन्धेहि ठेलिया, दोनों कृप परन्त ॥ 

3. शिष्प का कत्तंब्य--'तैत्तिरीयोपनिषद्‌! में शिष्यों या विद्यार्थियों के 
दीक्षान्त समारोह जैसा चित्ररा किया है | विद्यार्थी को चाहिए कि वह माता-पिता 
को देव-तुल्य समझे । ग्रहस्थाश्रम में प्रवेश करने पर ग्रतिथि के सत्कार के सन्दर्भ 
में 'अतिथिर्देवो भव!"'अर्थात्‌ अतिथि देवता होता है, यही श्रादेश एवं अनुदेश दिया 
गया है। विद्यार्थी का यह पावन कृत्य है कि वह यथार्थ ज्ञान की प्राप्ति के लिए 
सदगुरु को ढूढ़े । 'कठोपनिपद्‌' में नचिकेता ने श्राचार्य यम को ढू ढ़कर श्राध्यात्म 
ज्ञान प्राप्त किया, यह स्पष्टत: बताया गया है। इसी प्रकार 'प्रश्तोपनिपद्‌ के श्रनेक 
श्राचार्यों तथा शिष्यों के प्रश्नोत्तरों की चर्चा भी यही सिद्ध करती है कि विद्यार्थी 
को ज्ञान वधेन के लिए विद्वान गुहजनों की खोज करनी चाहिए । विद्यार्थी तके और 
सेवा के द्वारा सदैव ज्ञानार्जन करे, यह उपनिषदों की परम पुनीत शिक्षा है । ब्रह्मचर्य- 
न्रत का पालन विद्यार्थियों के लिए भ्रनिवार्य है । उपनिपदो में ब्रह्मचर्य श्रोर विद्यार्जन 
का अ्रटूट सम्बन्ध स्थापित किया ग्रया है। विद्यार्थी के लिए एकान्तवास तथा 
दत्तचित्तता अनिवार्य बताया गया है । उपनिपदों में शिष्य या विद्यार्थी के कर्तव्यों 
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की इतनी मधुरता झऔर पावनता प्रदान की गई है क्रि विद्यार्थी समाज के कर्णंधार 
के रूप में भी पूर्ण ईमानदारी तथा कर्मठता का परिचय दें, इस भावना और धारणा 
को उजागर कर दिया गया है । 

4. कमेपरायणयता--वेदों के कर्मंवाद को उपनिपदों में निष्क्राम कर्म योग 
का स्वरूप प्रदान किया गया है। उपनिपदों ने स्तमाज को तब्राश्ावादी बनाने के 
लिए सो वर्ष तक कर्म करते हुए जीवित रहने की शिक्षा दी | त्याग की नीति को 
अपनाकर कर्मरत रहने की शिक्षा औपनिपदिक युग में ही दी गई। कमंपरायण 
मार्ग को निश्चित करते समय समस्त सदाचार को सम्यक्‌ सान्यता दे दी गई। 
यीगपूरं भोग! के विषय में बुलन्द स्वर उठाया गया । किसी के घन को मृत्तिका या 
लोप्ठवत्‌ समझने का उपदेश दिया गया । नित्य-नैमित्तिक कर्मों को करने के साथ- 
साथ उपासना से सम्बद्ध कर्मो को करने की भी प्रेरणाएँ दी गयीं । अशुभ मार्ग पर 
चलना गात्मा का हनन करना है। अझतएव जो व्यक्ति पतित पथ को अपनाते हैं वे 
भ्रज्ञतापूर्णा भ्रन्धकार के लोकों में निवास करते हैं । अन्ततः यह शरीर भस्मसातु हो 
जाता है, अतः हमें ईमानदारी से ही कार्य करना चाहिए। बृहृदारण्यकोपनिपद्‌' 
में मह॒पि याज्ञवलक्य के प्रसंग में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि ग्रृहस्थ को सुचारू 
रूप से संचालित करके ही परमार्थ की साधता हेतु प्रयाण करता चाहिए। श्रग्ििहोत्र 
सम्पादित करते हुए वातावरण को पवित्र बनाना चाहिए। स्वाध्याय करके पावन 
पथ अपनाना चाहिए । सत्य एवं मृदुवचचन वोलकर वाणी का तप करना चाहिए। 
जो कार्य प्रशंसनीय है, उन्हीं को करना चाहिए। श्रद्धापूर्वक कर्मंठता को अपनाना 
चाहिए। जिन प्ादर्शो को अपनाने से हम चरित्रवान्‌ ब्रन सकते हैं, उन्हें प्रवश्य ही 
श्रपनाना चाहिए । कर्मपरायणता आत्म ज्ञान की प्राप्ति में नितान्त सहायक तत्त्व है। 

5. निरहंकारता--किनो पनिपद्‌' में प्रनहंकारी भावना को स्पष्ट किया 
गया है। एक नानी व्यक्ति वह है जो यया्व को जानकर भी यही कहता है हि 
मैंने यथार्थ को नहीं जाना | जो व्यक्ति कुछ ग्रन्धों का ग्रव्ययन करके ययार्च तत्त्व 
को जानने का दावा करता है, उनने यैयार्थ को नहीं जाना । “छान्दोग्योपनिषद्‌” 
में रैक्‍्व ऋषि के श्राख्यान के द्वारा निरहंकारता की शिक्षा दी गई है । महपि 
नारद अनेक विघाशों को जानकर भी आत्मतोष प्राप्त नहीं कर सके, क्योंकि 
सांसारिक विधाएँ व्यक्ति को प्रमुता के मद से मदोन्मत्त कर देती हैँ। जब नारद 
सनत्कुमार से मिले तो सनत्कुमार आ्रात्मचिद्या को श्रहंकार को दूर करने की 
संजीवनी बताया । “ईशावास्पोपनियद्‌' में ऐसे व्यक्तियों की चर्चा हुई है, जो प्रकृति 
की उपासना करके अ्रपने श्रापको मुक्त व्यक्ति या सिद्ध पुर्य मानने लगते हूँ । ऐसे 
व्यक्ति घोर अन्धकार से पूर्णा कृूप में युग-युग पर्यन्त निवास किया करते हैं । यदि 
कोई व्यक्ति श्रेष्ठ ग्रन्थों का अ्रच्ययन करके भी श्रेप्ठ मार्ग को नहीं अपनाता तो बहू 
व्यक्ति उस व्यक्ति की अपेक्षा अधिक पापी है जो प्ज्ञानग्रस्त होने के कारण 
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शुभाचरण नहीं कर पाता। जो व्यक्ति यह मानता है कि मैं ही कार्यकर्ता हूँ, वह 
श्रहंंकार से ग्रस्त होने के कारण पतनोन्‍्मुख होता है। श्रव्रिद्या के संसार में संसृत्त 
होने वाले व्यक्ति स्वयं को घोखा देने के साथ-साथ दूसरे व्यक्तियों को भी अपनी 
श्रहुंकांरी प्रवृत्ति के कारण कुमार्गगामी बनाते हैं। अ्तएवं निरहंकारता परम 
श्रावश्यक गुण है । प्रहंकार के त्याग का एकमात्र आधार आ्राध्यात्म विद्या ही है । 
6. मुमुक्षा--उपनिपद्‌ ब्रह्मवियया के प्रस्तुतकर्ता ग्रन्थ होने के कारण पुरुपार्थ 
चतुप्टय में मोक्ष को सर्वाधिक महत्त्व देते रहे हैं। नित्य-नैमित्तिक कर्मों को 
सम्पादित करते रहने पर मोक्ष की प्राप्ति की सवल इच्छा रहनी चाहिए। एक 
मुमुक्षु व्यक्ति समस्त सांसारिक सिद्धियों या सफलताश्रों को प्राप्त करता हुआ भी 
श्रपने श्रात्मरूप को प्राप्त करने के लिए सचेत रहता है । मुमुक्ष के लिए यह श्रावश्यक 
है कि वह एकान्त परायण बने । जिस लोक में या स्थान पर बिजलियाँ अपनी 
चमक नहीं पहुँचा सकती, जहाँ सूर्य की किरणों का प्रवेश नहीं है जहाँ चन्द्र की 
चाँदनी नहीं प्रसर॒ सकती “वह मुमुक्षुओं का पारमाथिक लक्ष्य मोक्ष है। 
वृहदारण्यकोपनिपद की मंत्रेयी महाँप याज्ञवलक्य के द्वारा सम्पत्ति दिए जाने पर 
भी सन्‍्तुष्ट न हुई । उसने केचल यही कहा कि “मैं जिसे प्राप्त करके भ्रमर नहीं हो 
सकती उसे लेकर क्या करूँ | यथा-येनाहुं नम्रता स्थाम्‌ तेन कि कुर्याम्‌ ।” मोक्ष 
को इच्छा के कारण निष्काम कमयोग साकार होता है। निष्काम कर्मयोग के द्वारा 
व्यक्ति ग्रनन्‍्त ज्ञान के पथ पर अग्रसर होता है। जहाँ मुमुक्षा है, शान्ति वहीं है । 
7. श्रात्मज्ञान--उपनिपदों में श्रात्मा को ब्रह्म कहा गया है ॥7 भरढ़-नत्त्व भ्रात्मा 
का सबके सामने प्रकाश नहीं होता । ब्यात्मा केवल सूक्ष्म दृष्टि से अथवा ज्ञान-नेत्रों 
से ही दर्शनीय है| श्रात्मा का निवास हृदय के रोहिताकाश नामक भाग में कहा है ! 
श्रात्मज्ञानोन्मुख व्यक्ति अधिद्या तथा दोनों के ही रहस्य को जानकर जरा-मरण के 
चक्र से निवृत्त हो जाता है-- 
श्रविद्यया मृत्यु' तीर्स्वा विद्ययाइमृतमश्नुते ॥ --ईशावास्योपनिपद्‌ । 
इवेताए्वरोपनियद्‌ में योगसाघना को आत्मज्ञान का मूल कारण सिद्ध किया 
गया है । एक साधक एकान्तसेवी होकर भय को त्याग कर स्वस्थ मन से निरन्तर 
श्रात्म-चिन्तन करता हुम्ना मोक्ष की शान्ति को प्राप्त होता है। शभ्रात्मज्ान की झोर 
बढ़ने वाले व्यक्ति के चित्त में सहज प्रसाद या सुख की अनुभूति होती रहती है। 
योगोन्मुस व्यक्ति का कण्ठ सुमधुरता को प्राप्त होता चला जाता है; उसके शरीर में 
एक विशेष प्रकार की स्फति होती चली जाती है। आतज्ञान प्राप्त करने वाला 
व्यक्ति सच्चा ग्रुर होता है। 'कठोपनिपद्‌' में कहा गया है कि शरीर छूपी रथ में 
आत्मा रूपी रथी वैठा हुप्ता है । बुद्धि रूपी सारथी इन्द्रिय रूपी घोष्ठों की मन रूपी 
रास को पकड़कर शरीर-रथ को संचालित करता है। जिस व्यक्ति की. इन्द्रियाँ 
असंयमित्त हैं, श्रधवा जिसकी बुद्धि श्रस्थिर है, उस व्यक्ति का भ्रघःपतन अवश्यम्भावी 
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है। शात्म ज्ञान का मार्ग कृपाण की तीढ़ण घार के तुल्य होता है। इस मार्ग पर 
चलना तरणान-तारण व्यक्तियों के सामथ्यं की ही चीज है। जाग्रत, स्वप्न, सुपुष्ति 
तथा तुरीय नामक चार अवस्थाम्रों के क्रम में व्यक्ति को आत्मज्ञान प्राप्त होता है 
ग्रात्मज्ञान पुरुपार्थलम्य होता है। कोई बलहोन व्यक्ति श्रात्म ज्ञान प्राप्त नहीं कर 
सकता । आत्मज्ञान प्रवचन से भी प्राप्त नहीं होता । व्यक्ति शास्त्र विधि के द्वारा 
श्रात्मा की श्रोर बढ़ता है, ग्रात्मा का प्रकाश उसके सामने स्वतः प्रकट हो जाता है 
तथा वह व्यक्ति आत्मरूपता को प्राप्त कर लेता है । 


8. संसार की श्रतारता-.-उपनिपदों में ससार की शिक्षा अनेक रूपों में दी 
गई है । जब एक व्यक्ति भ्रन्न को अपने जीवन का सर्वेस्व मानता है, तो उसे भ्रपनी 
ग्ात्मा श्रन्न के रूप में ही जान पड़ती है--अन्नमेव प्राणः ।” जब व्यक्ति 'उपाहम्‌' 
से थोड़ा ऊपर उठता है तो उसे प्राणशक्ति का अनुभव होता है झौर वह प्राण प्रक्ति 
को ही श्रपती आत्मा मानने लगता है । जब वही व्यक्ति मन के स्वरूप को समभता 
है तो उसे मन ही प्रात्मा के रूप में जान पड़ता है । वही व्यक्ति बुद्धि-तत्त्व का 
महत्त्व समक कर बुद्धि या विज्ञान-तत्त्व को अ्रधनी आत्मा मानने लगता है। ऐसा 
विज्ञानवादी व्यक्ति विशुद्ध आनन्द का अनुभव करके आनन्द-तत्त्व को ही ग्रात्मा 
मानने लगता है | आ्रानन्द का आत्म-तत्त्व के रूप में अनुभव करने पर समस्त संसार 
फीका लगने लगता है। व्यक्ति शिव-तत्त्व को जानकर संसार की पअ्रस्त़ारता को 
भली-भाँति समभ जाता है । संसार की ग्रसारता को समभमे के लिए एक सुन्दर 
उदाहरण दिया गया है । «एक वृक्ष की दो शाखाग्रीं पर दो पक्षी बैठे हैं । उनमें से 
एक वृक्ष के फलों को खाता है तथा दूसरा उसे देखता मात्र है। फलभोक्ता पक्षी 
सुख-दुःख से लिप्त रहता है तथा फलह॒ष्टा सुख-दुःख से असम्पृक्त रहता है । शत: 
सांसारिक भोगों में लिप्त व्यक्ति आवागमन का शिकार बनता है तथा संप्तार का 
दृष्टा ईश्वरत्व प्राप्त व्यक्ति सप्तार की अप्तारता को जानकर निद्व न्द्र हो जाता है,। 

9. ईश्वरीय ज्ञान--सत्य॑ ज्ञानं ग्रनन्तं ब्रह्म॑--पश्रर्थाव्‌ सत्य एवं श्रनन्त 
ज्ञान-स्वरूप ईश्वर को जानना ही प्ननन्त ज्ञान को प्राप्त करना है । ईश्वरीय ज्ञान, 
ज्ञान की पराकाप्ठा है । एक व्यक्ति ईश्वरीय ज्ञान को प्राप्त करके ईश्वर छप्र ही हो 
जाता है--'ब्रह्म वेद ब्रह्म वर भवति ।” जब एक व्यक्ति की समस्त वासनाएँ छिन्न- 
भिन्न हो जाती हैं तव वह अझमरता का वरण करता है। जिस प्रकार से नदियाँ 
समुद्र में मिलकर विश्राम करती हैं, उसी प्रकार जीवात्मा ईश्वर में विलीन होकर 
अ्रखण्ड आनन्द को प्राप्त करती है। ईश्वरीय ज्ञान ब्ात्मा का ही ज्ञान है। ईश्वरीय 
ज्ञान होने पर सम्पूर्ण जगत्‌ ईश्वरवत्‌ प्रतीत होने लगता है” “सर्वम्‌ खल्विदं वहा । 
उपनिपषदों में सत्य और यथार्थ ज्ञान के रूप में ईश्वरीय ज्ञान को ही स्वीकार किया 
है । इसी से मुक्ति या मोक्ष सम्भव है । 

0. पुनर्जेन्म--छान्दोग्य उपनिपद्‌ में कहा गया है कि झ्रल्प घामिकता या 
साथना में सुख नहीं है । सुख की असीमता केवल भूमा या अखण्ड साधना-शक्ति में ही 
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होती है। नव तक जीव कर्मो के बन्बन में वंधकर भटकता है तब तक उसे जन्म 
जन्मान्तर के रूप में विभिन्न योनियों में भ्रमण करना पड़ता है । जीव ग्रात्मरूपता 
को प्राप्त कर लेने पर पुनर्जन्म के चक्र से दूर हट जाता है। 'श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ 
में योगानल-सहृश शरीर को पाने वाले योगी को जरा-मरण के बन्धन से अ्रतीव 
बताया गया । 

“न तस्य रोगों न जरा न मृत्यु: प्राप्तस्य योगाग्निमयं शरीरम्‌ ॥” 

“विमुक्तामृतमएनुते''"“ग्रर्थात्‌ माया-मुक्त व्यक्ति ही जन्म-मरण के चक्र से 
मुक्त होता है । श्रात्म-तत्त्व को जानने वाले व्यक्ति के समस्त संस्कार संसार में ही 
विलीन हो जाते हैं““सर्वे इहैव प्रविलीयन्ते ।” श्रतः उपनिपदों में पुनर्जन्म को 
वैज्ञानिक रूप देकर उससे मुक्ति पाने के उपायों की भी शिक्षा दी गई है । 


उपनिपदों के अनुभीलन से इस निष्कर्प पर पहुँचना सरल है कि उपनिषद्‌ 
ग्रन्थ निष्काम कर्मयोग के श्राधघार पर सामाजिक कार्यों की शिक्षा प्रदान करते रहे । 
उपनिपदों में दाशंनिक स्तर की शिक्षाएँ श्रत्यन्त व्यापक हैं। हमारे समाज को 
उद्धरित करने के लिए उपनिपदों की जो भूमिका रही है, उसे वेदवेत्ता ही भलीभाँति 
समभ सकते हैं। उपनिपदों की शिक्षाओ्रों को ध्यान में रखकर शोपेनहार को यहाँ 
तक कहना पड़ा कि उपनिपद्‌ संसार के महानतम ज्ञान केन्द्र हैं। उपनिपदों से 
जीचितावस्था में शान्ति मिलती है तथा वे मृत्यु को भी शान्तिमय बनाने में पूर्णंतः 
समर्थ हैं--*॥॥ पाल ए्रणा0 (ढाल 5 ॥0 शपतए 50 ९]९एथांग[ट् 88 धत 0 
एफ़णंड80985, ॥( ॥85 96९7 ६6९ 50]806 0 परए गंडि, 7 शा] 082 06 50!806 
णी ॥9 66व॥./ 

षड़-वेदांग 
(85 एथ्ला55 ० 6 ४९१४५) 

बेद के छः अंग हैँ--शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द श्रौर ज्योतिष । 
ये सभी वेदांग वेदों की यथार्थ जानकारी के लिए सहायक हैं। हम इनका संक्षिप्त 
वर्ोणन प्रस्तुत करते हैं-- 

शिक्षा-वर्णों के उच्चारण की विधि का नाम शिक्षा है। वेदों के स्वर तीन 
प्रकार के हैं-उदात्त, अनुदात्त भौर स्वरित । ऊँचे स्वर में उच्चरित वर्ण उदात्त कहलप्ता 
--उच्चरुदात्त:; नीचे स्वर में उच्चरित वर्ण अनुदात्त कहलाता है--नीचेरुदात्त:; 
उदात्त और शअनुदात्त के वीच के स्वर में उच्चरित वर्ण स्वरित कहलाता है--समाहार 
स्वरित:' | संक्षेपतः 'शिक्षा' में भाषा-विज्ञान की अ्रधिकांश बातें समाहित रहा करती 
हँ । 

फल्प-- कल्प शब्द का श्रर्थ है एक उदार कल्पना या व्यवस्था । इसीलिए 
कल्पसूुत्रों में यज्ञों की विधियाँ, श्राचार-संहिता झ्ादि का सुन्दर विवेचन किया है । 
हम कल्पसूत्रों का वन आगे पृथक रूप से करेंगे । 
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व्याकरण--शब्द-रचना या शब्द-व्याकलन विधिशास्त्र का नाम व्याकरण 
है। शब्राचाय पाणिनि की भश्रष्ठाध्यायी, प्रातिशारूप ब्रन्यथ व्याकरण के भ्रन्ध हैं । 
अश्रष्टाध्यायी! लौकिक संस्कृत का प्रामारिक ग्रन्य है । 

निरुक्त--शवठ्द-बोध कराने के शास्त्र का नाम निरुक्त है। निरुक्त के माध्यम 
से बेंदिक शब्दों की जानकारी होती है । आराचाये यास्‍्क्र का 'निरुक्त' एक प्रामाणिक 
निदक्त-ग्रन्य है । 

छुन्द--चृत्त-व्यवस्था का नाम छन्द है । गद्य से पद्च को पृथक करने के लिए 
सवल श्राधार छन्द ही है| वेदों में निम्त छन्दों का प्रयोग हुप्ला है--गायत्री, जगती, 
त्रिष्ठुप, पंक्ति, बहती, अनुष्टुप, प्रतिजगती, शक्‍वरी, श्रतिशववरी, कृति, प्रकृति, 
श्राकृति, विक्ृति, संस्कृति, प्रभिकृति, उत्क्ृति इत्यादि। आचाये हेमचन्द का छन्दो- 
उनुशासन ग्रन्थ छन्दशास्त्र के रूप में विख्यात है । 

ज्योतिष--ग्रह-ज्ञान या काल-नज्ञान विद्या का नाम ज्योतिष है। यज्ञ-क्रियाग्रों 
की प्फलतापर्वक समाप्ति के लिए ज्योतिप उपादेय है । ज्योतिष एक प्रकार से एक 
महान्‌ गण्त है। विदांगज्योतिष' ग्रन्थ में ज्योतिप का महत्त्व निम्न प्रकार से प्रस्तुत 
किया गया है--- 

यथा शिखा मयूराणां नागानां मणायो यथा। 
तद्ह्व दांगशास्त्राणां गरितं मूधिन संस्थितम्‌ ॥॥ 
सूत्र-ग्रन्थ 

ध (50695) 
सूत्र का स्वरूप एवं सूत्र ग्रन्थों का वर्गीकिरण 

'सूत्र' शब्द का श्रर्थ है--घागा। जिम प्रकार धागे में पत्र-प्रवाल, मशणि- 
माशिक्य प्रादि पिरोकर माला बनाई जाती है, उसी प्रकार छोटे-छोटे वाक्‍्यों में 
पमनेक भावों को परिपूरित करके सूत्रों की रचना होती है| श्रत: सूत्र के माध्यम से 
गागर में सागर मुहावरे को चरितार्थ किया जाता है । सूत्र की परिभाषा इस प्रकार 
है--'भर्थ प्रमित आखर श्रति घोरे ॥--प्रर्थात कतिपय श्रक्षरों में या शब्दों में 
श्रसीमित ग्र्थ को प्रतिपादित करना ही 'सूत्र' है। इस प्राघार पर यह कहना पूर्णतः 
ठीक होगा कि दो ग्रन्य सूत्र-शैलो में रचित हैं, वही सूत्र-प्रन्य हैं। हम वेद के छः 
श्रंगों की चर्चा करते समय 'कल्प' का भी परिचय दे श्राये हैं । वेद के 'कल्प' अंग से 
सम्बद्ध प्रनेक ग्रन्थ रचे गये, जिन्हें 'कल्पसूत्र” नाम से ग्रभिह्ठित किया जाता है। 
परन्तु, वैदिक साहित्य में प्रातिशास्य-ग्रन्थों में भी सूच-णैली का प्रयोग किया है, प्रत्त: 
वे भी सूत्र-प्रन्यों के रूप में विवेच्य हो सकते हैं 

फल्पसुत्न--कल्प' का श्र है--प्रादेश, प्रनुदेश, न्याय, युक्ति, कर्म इत्यादि । 
इसी तरह 'सूत्र' का श्रर्थ है संक्षेपण या संक्षिप्त शैली या सृक्तिपूर्ण शैली । प्रत्तः 
कल्पसूत्र-गन्यों में अनेक घ॒र्में-विधियों, यज्ञानुष्ठानों, क्म-विधानों तथा प्रन्य नियमों 
का वर्णोन करने के लिए सव-शली को भ्राधार बनाया गया है। कर्म-प्रतिपादन की 
दृष्टि से कल्पतत्रों का वर्गीकरण निम्न प्रकार से है-- शौतसत्र, गहयममत्र तथा घर्मसत्र 
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श्रीत्रसुत्न--श्र्‌ ति--अर्थात्‌ वेद में यज्ञ की प्रधानता है। इसीलिए यज्ञों के 
प्रतिपादक ग्रन्थों को श्रीत्रसूत्र कहा गया है। श्रौत्रसृत्रों मे सम्पुर्ण यज्ञ-विधानों की 
चर्चा की गई है। ब्राह्मण-प्रन्थों में भी यज्ञ-होम इत्यादि का प्रतिपादन है, परन्तु वे 
सूत्र शेली में न होकर काव्यात्मक श्रौर वर्णनात्मक शैली में रचित हैं। अतः यज्ञ के 
विधानों को सरलतापूर्वक कण्ठस्थ रखने के लिए श्रौत्रसूत्रों की अनुपम उपादेयता है । 
प्रमुख श्रौत्रसूत्र इस प्रकार हैं--श्राश्वलायन-श्रौचसूत्र, शांखायत-श्रौत्रसूत्र, मानव- 
श्रीत्रतूत्र, वीघायन-श्रौज्रसूत्र, आरपस्तम्भ-श्रौत्रसूच्न हिरण्यकेशी-भौजसूत्र कात्यायव- 
श्रोत्रसूत्र, लाद्यायन-श्रोत्रसूत्र, द्राह्यायण-श्रीत्रसूच्न, ज॑मितीय श्रोत्रसूत्र तथा वैतान 
श्रीवसूत्र । 
गृह्यसुत्र-ग्रह्मसूत्रीं में गृहस्थाश्रम के समस्त संस्कारों एवं सदाचारों का 
वरणंत किया गया हैं। गृहस्थ जीवन को सरस बताने के लिए गुह्यसूत्रों की रचता 
की गई है। प्रमुख गृह्मसूत्र निम्नलिखित है--प्राश्वलायन गृह्मयसूत्र, शांखायन-गृह्यसृत्र, 
मानव-यूह्यसूत्र, वौधोयन- गृह्यसूत्र, श्रापस्तम्ब-यूह्यसत्र, हिरण्यकेशी-गृह्यसूत, भारद्ाज- 
गृह्मसूत्र, पारस्कर-गृह्मसूत्र, द्राह्यायणा-गृह्य सत्र, गोभिल गृह्यसूत्र, खब्रि-गृह्मसूत्र एवं 
कौशिक-गृह्यमृत्र । 
धर्मसूत्र-वर्शाश्रम-घर्म-व्यवस्था को लेकर धर्मंसुत्रों की रचना की गई। 
धर्म! एक व्यापक शब्द है, जिसमें सम्यता और संस्कृति को समाहित किया जाता 
है । समस्त घर्म-व्यवस्थाओं का संग्रह घर्मसूत्रों में दृष्टव्य है। प्रधान घर्मसूत्र इस 
प्रकार है-वशिष्टर्मतूत्र, मानव धर्मसूत्र, वौधायन धर्मसूत्र श्रापस्तम्भ धर्मसूत्र, और 
गोतमधमंसूत्र । 
वेदों के श्राधार पर कल्पसूत्रों का वर्गीकररण 
वैदिक संहिताओं को लेकर केवल ब्राह्मण, धारण्यक तथा उपनिपद्‌-प्रन्थों की 
ही रचना न होकर, कल्पसूत्रों की भी रचना हुई है । चारों वेद--ऋग्वेद, यजुर्वेद, 
सामवेद तत्रा अथर्ववेद के श्राधार पर कंल्पसूत्रों का वर्गीकरण निम्न भाँति किया 
जा सकता है-- 
ऋग्वेद के कल्पसून्न--ऋग्वेद से सम्बद्ध दो सूत्र-प्रन्थ हैं--आश्वलायन तथा 
शांखायन । प्राश्वलायन श्श्वसूत्र तथा भ्राश्यलायन ग्रृहस्थसुत्र के साथ-साथ शांखायन- 
श्रौत्रसूत्॒ एवं शाखायन-ग्रह्ममृत्र भी ऋग्वेद से जुड़े हुए हैं। उक्त सूंचरों पर अनेक 
भाष्य भी प्राप्त होते हैं। इन सूत्र-ग्रन्यों को विभिन्न श्रष्यायों में विभाजित करके 
एक-एक विपय का क्रमबद्ध विवेचन किया गया है । 
यजुर्वेद के कल्पसूत्र--यजुर्वेद के कल्पसूत्रों में श्रापल्तम्ब, हिरण्पकेशी 
वोधायन प्रसिद्ध हैं। इस वेद से सम्बद्ध श्रौत्रसूत्रों में मानव, लोगालिं, कठ भौर 
काव्य विख्यात हैं। झ्राघुनिक युग में श्राप स्तम्ब-धर्मेसूत्र को बहुत अधिक महत्त्व 
दिया जा रहा है । आप स्तम्व का शुल्वसूत्र भी यजुर्वेद से सम्बद्ध है | 
सामवेद के कल्पसूत्र--सामवेद की कौथुमीय शाखा का लादुयायन श्रौतरसूत्र 
प्रसिद्ध हैं । इस वेद के पंचविश ब्राह्मण का श्रौत्रसूत्र 'माशक' नाम से जाना जाता 
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है | उक्त वेद की राणायणीय शाखा से सम्बन्धित द्राह्यायण श्रोत्रसूत्र है। सामवेद 
के प्रह्मसूत्रों में गोभिल तथा खदिर प्रसिद्ध अन्य चूत्र-प्रन्य इस प्रकार हैं-ताण्डय 
लक्षण-सूच, उपग्रन्यसूच, श्रनुस्तोमसूच्र, क्षुद्रसूत्र इत्यादि । 
श्रथरवेंद के कल्पसूत्र-श्रथवंवेद का एकमात्र ब्राह्मरा 'गोपथ' है । इस 
ब्राह्मण के आधार पर पाँच सूत्र-ब्रन्थों का विकास हुआ, जिनके नाम इस प्रकार हैं- 
कौशिक-सूत्र, वेतान-सूत्र, नक्षत्रकल्प सूत्र, अंगिरस-कल्पसूत्र और शान्तिकल्पसूत्र 
इन सूत्र-प्रन्थों के श्रतिरिक्त अ्थवंवेद से सम्बद्ध आाथवबंण-कल्पसूत्र का भी उल्लेख 
किया गया है | 
कल्पसूत्रों की रचना फी श्रावश्यकता--सम्पूर्ण वेदिक साहित्य मौखिक रूप में 
जीवित था। लिखिवद्ध ज्ञान के अ्रभाव में मौखिक ज्ञान को सुरक्षित रखना 
असम्भवप्राय:ः हो चला था । इसी कारण से वेदिक यज्न-विधानों को जीवित रखने के 
लिए उन्हें सूत्रों में प्रतिपांदित कर दिया गया । इन सूत्रों को याद रखना श्रपेक्षाकृत 
सरल था । इसी सृत्र-काल में भोजपत्रों तथा ताड़पत्रों के ऊपर लिखने की पद्धति 
प्रारम्भ हुई । सूत्र-युग का आविर्भाव लगभग 600 से 700 ई. पू. तक स्वीकार किया 
जाता है । 
कल्पसूत्रों का चण्यें-चिपय 
हिन्दू-धर्म की उपादेयत्ता को साकार करने का उद्देश्य लेकर सूब-णली 
कल्पसूत्रों की रचना हुई। इन सूत्र-ग्रन्थों का विवेच्य निम्न रूपों में देखा जा 
सकता है-- 

. यज्ञों का वर्गीकरण, 

2. गृहस्थ-घर्मं का विवेचन, 

3. वर्णाश्षम-धर्म का स्पष्टीकरण तथा 

.4., अन्य सामाजिक व्यवस्थाग्रों का प्रतिपादन । 

. यज्ञों का वर्गोकरण--श्रोत्रसुत्रों में चोदह प्रकार के यज्ञों का विघान 
स्पष्ट किया गया है । इन यज्ञों में सोमरस के पान की भी विस्तार से चर्चा की गई 
है। सोमरस के अनुष्ठान से सम्बन्धित सोमयज्ञ की भी चर्चा की गई है। 
'वज्ञपरिभाषासूत्र' में तीन प्रकार के यज्नों-सोमसंस्या यत्र, ह॒वि:संस्था यज्ञ तथा 
पाक संस्था यज्ञ का सुन्दर विवेचन हुआ्नमा है । उपयुक्त तीनों प्रकार के यज्ञों को 
सात-सात भागों में विभाजित किया गया है । बबा-- 

सोमसंस्‍्या यज्ञ-अग्निष्टोम, श्रत्यग्निप्टोम, उवच्य, पोडशी, वाजपैय, प्रतिरात्र 
एवं श्राप्तोष्मि 

ह॒विसंस्या यज्ञ-प्रस्ताध्येय, अग्निहोत्न, दर्श, पौणंमास, प्राग्रहापणा, 
चातुर्मासस्य एवं पशुदन्च । 

पाकसंस्या यज्ञ-सायंहोत्र, प्रातहोन्रि, स्थालीपाक, नवयज्ञ,। वैश्वदेव, 
पितृयज्न तथा अ्रण्टका । इन सब्र यज्ञों के माध्यम से वायुमण्डल को शुद्ध करने के 
साथ-साथ सामाजिक एवं साँस्कृतिक पर्यावरण की घुद्धि पर भी बल दिया गया है । 
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गृहस्थ-धर्म का विवेचन--'संवर्षा श्राश्रमार्णा ग्ृहस्थाश्रम विशिष्यते' 

श्र्थाव्‌ सभी श्राश्नमो में ग्रहस्थाश्रम सर्वश्रेष्ठ है। वस्तुतः इस आश्रम के ऊपर 
ब्रह्मचर्य, वानप्रस्थ तथा संन्यास नामक आश्रम भी ग्राश्वित रहते है। प्रत्यक्षत: यह 
देखा ही जाता है कि समस्त उन्नति-विधान गृहस्थाश्रम को ही लक्ष्य करके किए जाते 
हैं । हमारे विद्वानों ने ग्रहस्थाश्रम में ही सभी श्राश्रमों का दर्शन करने पर बल दिया 
है | सूत्र-ग्रल्थों में ग्डस्थ के लिए कुछ यज्ञों को अनुष्ठित करना झ्रावश्यक कहा है । 
वे मुख्य यज्ञ इस प्रकार हैं-- 

गृह यज्ञ- पितृयज्ञ, पावंणयन्न, श्रष्टकायज्ञ, श्रावणी यज्ञ, श्रश्वायुजी यज्ञ, 
श्राग्रहययणी यज्ञ एवं चंत्रीयज्ञ 

महायज्ञ-देवयज्ञ, भूतयज्, पितृयज्ञ, ऋषियज्ञ एवं नृग्नज्ञ 

ग्रृहस्थ जीवन को सुखी श्रोर संयत्‌ रखने के लिए प्रारोग्यता की सर्वाधिक 
ग्रावश्यकता है । इसीलिए 'कौशिक गह्मसूत्र' में श्रनेक रोगों तथा देविक विपत्तियों 
को दूर करने के लिए. अश्रभेक मन्त्र लिखे हैं। पित्‌ यज्ञ के माध्य्म.से पूर्वजों का 
नाम उजागर करने वाली सन्‍्तान या संतति का विकास करता है तथा नृयज्ञ के 
माध्यम से मानवतावादी संदेश प्रेषित करना है । श्रतः गृहस्थ-घर्म से सम्बद्ध विभिन्न 
यज्ञ अपनी श्रलग ही उपादेयता हैं । 

ग्रहस्थ-बर्म का मूल-दाम्पत्य जीवन है । दांम्पत्य जीवन को सफल बनोंने के 
लिए कुछ वेबाहिक विधि-निषेध की चर्चा भी सूत्र भ्रन्थों में की गई है । विवाह श्राठ 
प्रकार के है-ब्राह्म, देवः श्रार्प, प्रजापत्य, आसुर, गाँधर्व, राक्षस और पैशाच | प्रथम 
चारों प्रकार के विवाह प्रशंसनीय तथा श्रन्तिम चारों प्रकार के विवाह निन्‍्दनीय कहे 
गए हैं। दाम्पत्य जीवन में सोलह संस्कारों का भी बड़ा महत्त्व है। ग्रतः  सूत्र-ग्रन्धों 
में ग्रहस्थ-धर्म की सजीवता को प्रमाणीमृत किया है । 

3. वर्खाश्रम-धर्स फा स्पष्टीकरण-घमंसूत्रों में चार प्रकार के वर्ण-ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र के कार्यो का युक्तियुक्त विवेचन हुआ है। 'गौतमघमेसूत्र' में 
द्विजातियाँ-ब्राह्मण, क्षत्रिय एवं वैश्य को खान-पान की दृष्टि से समान स्तर पर 
देखा गया है । शूद्रों को भ्रन्य वर्गों की वराबरी का दर्जा न देने के कारण सूत्र-प्रन्थों 
ने भी शोपक-शोप्य' श्रष्याय को पूर्वेवत्‌ रखा । उपनिपदों ने ब्रह्म-विद्या के श्राधार 
पर सबको ब्रह्म-रूप में देखने का प्रयास करके समानता की स्थापना की, परन्तु 
सूत्र-प्रन्थों ने उस समानता को दृष्टि से श्रपगत करके भ्रसमानता के अध्याय का पुत्र; 
श्रीगणोश कर दिया | इसीलिए वैवाहिक सीमाएँ भी कट्टरता को प्राप्त हो गई तथा 
झुढ़िवादिता को पुन: पनपने का अ्रवसर प्राप्त होने लगा। इन्हीं रूढ़ियों के फलस्वरूप 
ई, पु छठी शताब्दी में युगपत्‌ बौद्ध तथा जैन धर्मो का उदय हुमा । कुछ पघर्मसूत्रों 
में दृहाई देकर भी दण्ड-व्यवस्था के प्रसंग में ब्राह्मणों को नाममात्र दण्ड तथा श्रन्य 
वर्गों को अपेक्षाकृत भ्रधिक दण्ड देने की व्यवस्था की गई । श्रतः सूतर-प्रन्थों में भ्राह्मरा 
धर्म की कट्टरताग्रों को सुरक्षित रख लिया गया, इसीलिए सूत्नग्नत्थों का घ॒र्म भी 
ब्राह्मणा-घर्म! नाम से जाना गया । 
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झन्य सामाजिक व्यवस्थाश्रों का प्रतिधादन--हिन्दू-धर्म को सुरक्षित रखने के 
लिए विदेशी-सम्पर्क को घृणा और जुगुप्सा की दृष्टि से देखा जाने लगा था। 
इसी लिए सूत्र-ग्रन्थों में समुद्र-यात्रा का भी निषेध कर दिया गया । यदि कोई व्यक्ति 
विदेशी नागरिकों से वैवाहिक सम्पर्क स्थापित करने की चेष्ठा करता तो उसे घर्मे- 
द्रोही माना जाता । विवाह के विषय में वर-कन्या से सम्बन्धित जितनी भी 
गहराइयाँ हो सकती हैं, उन सबको धममंसूत्रों में स्थान दिया गया | वस्तुतः धर्मसूत्र 
जिसे वर्णु-व्यवस्था घोषित कर रहे थे, वह जाति-व्यवस्था बन चुकी थी और न जाने 
कितनी ही रूढ़ियों-अन्धविश्वासों का विशिष्ट सूत्रपात भी सूत्र-काल में ही हुम्ना । 
फिर भी सूत्र-प्रन्थों की उपादेयता हिन्दू-धर्म के परिप्रेक्ष्य में श्रपरिहा्य कही जा 
सकती है। 

सूत्र-ग्रन्थों का प्रन्य ग्रन्थों पर प्रभाव 

उपयुक्त विवेचन से यह तो स्पष्ट ही हो चुका है कि सूत्र-ग्रन्थों का रूढ़िगत 
श्र्थ कल्पसत्रों से ही है । परन्तु सूतर-शैली का प्रभाव व्याकरण-प्रन्थों पर भी पड़ा । 
इसीलिए ऋक प्रातिशाख्य जैसे वैदिक व्याकरण-प्रन्थ सूत्र-शली में ही रचे गए ! सृत्र- 
शैली लौकिक संस्कृत में प्राकर श्रमभ्युत्थान को प्राप्त हुईें। इसीलिए साँख्य, योग 
न्याय, मीमाँसा, वेशेषिक, ब्नह्मसूत्र जैसे दार्शनिक ग्रन्थों की रचना सत्र-शली में ही 
हुईं । लौकिक संस्कृत के प्रामारियक गैयाकरण पाणिनि की 'प्रष्टाध्यायी' भी सूत्र- 
शैली में ही प्रणीत है । व्याकरण के क्षेत्रों में अनेकानेक ग्रन्थों की रचना सूच-शैली 
में ही हुई है । अतः वैदिक साहित्य के सूत्र-ग्रन्थों का प्रभाव लौकिक संस्कृत पर ही 
न होकर भ्राधुनिक भाषाप्रों-हिन्दी, वंगला, मराठी प्रादि प्यन्त देखा जा सकता 
है | प्राचीन हिन्दी समालोचना का विकास सूब्र-शैली में ही हुआआ। उसका एक 
प्रतिदर्श हृष्टव्य है+- 

सूर-सूर तुलली शशि, उडुगन केशवदास | 
श्रव के कवि खद्योत सम, जहूँ-तहँ करत प्रकास ॥। 


पौराणिक साहित्य 


(॥४एप्म00व73 ८5 ॥./७४०प४8) 





(पुराण शब्द का भ्रर्थ है--पुराना या प्राचीन । वस्तुत! प्राचीन काल में वेद- 
विस्तार का कार्य श्रभेक रूपों में हुआ । जिस प्रकार वेदिक साहित्य के अ्ंग-ब्राह्मण, 
आरण्यक, उपनिपद्‌ तथा सूत्र-ग्रन्थ वेदों के प्रतिपाद्य का ही प्रनेकशः एवं श्रनेकघा 
वर्णान और प्रतिपादन करते रहे; उसी प्रकार वैदिक साहित्य के प्रनेक विपयों को 
कथानकीय श्राघार पर वित्तृत रूप देने का महत्त्वपूर्ण कार्य पुराणों ने किया । 
पुराणों में प्राचीन कथाओ्रों को श्राधार वनाकर सनातन मूल्यों को ही स्पष्ट किया 
गया है, इसलिए “पुराण” पुराने होकर भी नए हैं-'पुरा- भवति' (यास्कीय 
निरक्त, 3/9) । श्रर्थात्‌ पुराण पुराना होकर भी नया है | पद्म पुराण में “पुराण 
शब्द का स्वरूप स्पप्ट करते हुए लिखा है---'पुरा परम्परां वृष्टि पुराणं तेन तत्‌ 
सस्‍्मृतम्‌र । पदुम 5/2/53 श्रर्थात्‌ प्राचीनकालीन परम्पराश्रों का व्णोन करने वाले 
ग्रन्थ को पुराण नाम से पुकारा जाता है| वायु पुराण में पुराण” का रहस्य स्पष्ट 
करते हुए लिखा है--'यस्मात्‌ पुरा ह्मनतीदं पुराणं तेन तत्‌ स्मृतम्‌ ।? श्रर्थात्‌ जो 
प्राचीन घटनाश्रों को श्रपने श्राप में जीवित रखता है, वह पुराण है। अतः 
'पुराण” शब्द की व्याख्या के श्राधार पर यह स्पष्ट हो जाता है कि पुराण परम्पराश्रों 
के पोषक हैं, वे सनातन मूल्यों के प्रतिपादक हैं; वे इतिवृत्तों से परिपूर्ण हैं; वे 
वेद के विस्तारक हैं, वे प्राचीन ग्रन्थ हैं । 

पुराणों का वर्गीकरण 

पुराणों में 'पुराणो” की संख्या अठारह मानी गई है । भ्रष्टादश पुराणों के 
नाम इस प्रकार हैं-- 

ब्रह्म, पद्म, विष्णु, शिव, भागवत, नारद, मार्केण्डेय, भगरिन, भविष्य, 
ब्रह्मवंवर्त, लिग, वराह, स्कन्द, वामन, कुर्म, मत्स्य, गरुड़ तथा ब्रह्माण्ड । 

ब्रह्म पुराख--न्रह्म पुराण में 245 भ्रध्याय हैं तथा 3783 श्लोक हैं । यह 
पुराण भारतवर्ष को देवभूमि या तीर्थमूमि के रूप में उजागर करता है। 
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मध्य भारत -के दण्डकारण्य- की चर्चा इस पुराण का विस्तव विपय रहा है । इस 
पुराण में गोदावरी नदी का विस्तार से वर्णन किया है । इस पुराण में उड़ीता- 
उत्कल देश (स्थान) का विशद्‌ वर्णन है, जिससे यह स्वष्ट हो जाता है कि ब्रह्म 
पुराण की रचता में उड़ीसा या उत्कल भूमि का झाकपेण शीपेस्थ स्थाव रखता है। 
प्रस्तुत पुराण में तीर्थो का महात्म्य विस्त्तोर वर्णित हुआ है। इसमें जगन्ताथ--श्री कृष्ण 
के वड़े भाई बलराम या संक्र्षण तथा उनकी वहिन सुभद्वा की भी चर्चा हुई है। इस 
पुराण में अनेक पुराणों के श्लोकों को ज्यों के त्यों रूप में सम्मिलित किया गया है। 
इसी लिए कुछ विद्वान्‌ इस पुराण के अधिकांश भागों को प्रक्षिप्त मानते हैं । प्रक्षिप्ति- 
करण के झाधार पर इस पुराण का रचना-कांल 3वीं शताब्दी तक माना जा 
सकता है। 
पद्मपुराख -पद्म पुराण में छ' श्रव्याय हैं-आ्रादि, भूमि, ब्रह्म, पाताल, 
सृष्टि श्रीर उत्तर खण्ड। इस पुराण में श्लोकों की ग्रधिकतम संख्या 25 हजार मानी 
जाती है | पद्म पुराण में 2वीं शताब्दी के प्रथम चरण में होने वाले कुलोत्तु न 
नामक राजा की कथा का भी उल्लेख है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि यह पुराण 
कुछ अंशों के हिसाव से बहुत ही श्रर्वाचीन है। कुछ विद्वान इस पुराण के ऊपर 
राघावल्लभ सम्प्रदाय का प्रभाव देखकर इसे 6त्रीं शताव्दी तक की रचना स्वीकार 
करते हैं । 
विष्णु पुराण--इस प्रकार के वक्ता मह॒पि पराशर हैं। प्रस्तुत पुराण में 
लगभग छ: हजार श्लोक उपलब्ध होते हैं। विप्णु पुराण में विष्णु के साथ-साथ विष्णु 
के भवतार श्रीकृष्ण का भी विस्तार से वर्णन किया गया है । श्रीकृष्ण ने गोवर्धन 
पर्वत को खेल ही खेल में उठा लिया । ऐसा वर्णन पौराखिक अतिशयोक्तिपूर्ण शैली 
की घोषणा कर देता है। जंब श्रीकृष्णा ने द्वारा की महिलाओं क्रो श्रजुन के 
संरक्षण में इन्द्रप्रस्थ भेजना चाहा तो' मध्यदेशीय भीलों ने श्रजु न को पराजित कर 
दिया । उस समय की अजु न की मनःस्थिति का युक्तियुक्त मनोवैज्ञानिक चित्रण 
देखते ही बनता है | इस पुराण में विभिन्न राजवंशों-सूयंवंश तथा चन्द्रवंश का सुन्दर 
विधैचन किया है । विष्णु पुराण का रचना-काल प्रथम शती के लगभग स्वीकार 
किया जाता है । 
. चायु पुराण-वायु पुराण में 2 अध्याय हैं तथा इसकी श्लोक संख्या 
80 हजार के लगभग है । इस पुराण का सम्त्रन्ध बामिक कृत्यों से भ्रधिकर जुड़ा हुम्रा 
है ! यह पुराण इतिहास तथा घमंशास्त्र दोनों से ही प्म्पन्न है। वायु पुराण में भी 
श्रवतारवाद की भावना का सहज निदर्शव है । लौकिक संस्कृत साहित्य के मह-न्‌ 
गद्यकार शक्लाचार्य वाण भट्ट ने भी वायु पुराण की चर्चा की है। पअ्रतः वायु पुराण 
के कुछ प्रंशों का रचना-काल चाहे कितना ही प्र्बाचीन हो, परन्तु इसका मूल भाग 
कम से कम छठी शताव्दी के मध्य से पूर्व रचित होना चाहिए ॥ 


) बाचाये बलदेद उपाध्याय : पुराण विमर्श, सूमिझा भाग 
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भागवत्‌ पुराण-श्रीमद्भागवत्‌ नाम से एक महापुराण की चर्चा प्राय 
सत्र होती है । वह महापुराण भागवत पुराण ही है। इस पुराण में 2 स्कन्ध हैं। 
इस पुराण के 8 हजार शइलोक उपलब्ध हैं | प्रस्तुत पुराण के बारह॒वें स्कन्ध को 
देखने से पता चलता है कि इसका अ्रन्तिम भाग अधिक प्राचीन नहीं है । इसमें देव की 
के पुत्र स्‍्कन्‍द गुप्प की भी चर्चा हुई है। झ्रतः इसका भ्रन्तिम स्कन्ध पांचवीं शताब्दी 
में रचित हुआ्ना है। कुछ श्रन्य ग्रन्थों का श्रतुशीलल करने के उपरान्त विदेशी विद्वान 
कारे साहब ने भागवत पुराण को नवीं शताब्दी की रचना माना है| इस पुराण के 
दशम स्कन्ध में श्रीकृष्ण की-लीलाप्रों की सविस्तार रवना की गई है । कहा जाता 
है कि जब श्रीकृष्ण गोकुल से मथुरा के लिए प्रवासित हो गए तो उन्होंने कंस का 
संहार करके कंस के पिता उम्रसेन को मथुरा राज्य के राज-सिहासन पर झातसीत 
कराया । कंस के श्वसुर मगध नरेश जरासन्ध ने एक विशाल सेना लेकर श्रपने 
जामातृहन्ता श्रोकृष्ण.. का वध करने का निश्चय किया । कई वार श्रीकृष्ण ग्रौर 
बलराम ने जरासन्ध को पराजित किया। तदनन्तर गोकुल में रहने वाले नन्‍्द-यशोदा 
तथा गोप-गोपी-बुन्द को समभाने के लिए उद्धवजी को भेजा गया । शानमार्गी उद्धव 
ने गोपियों को समझाने की भरसक कोशिश की । परन्तु गोपियाँ श्रीकृष्ण के ज्ञान- 
मार्गी सन्देश को श्रधिक महत्त्व न दे सकीं। भागवतकार की कल्पना ने उद्धव श्रौर 
गोपियों के वर्ताकाल में एक भ्रमर को भी ला खडा किया । अब उसी “भ्रमर' के 
प्राधार पर यह माना जाता है कि हिन्दी कृष्ण-भक्ति शाखा के सूरदास जैसे महा- 
कवियों के काव्य में भ्रमर-दुत की रचना का स्रोत भागवत का भ्रमर-प्रसंग ही है । 
इस पुराण में राजवंशों के वर्णन के साथ-साथ राजा परीक्षित की कथा का भी 
मामिक चित्रण हुआ है । 

'नोरद पुराण-नारद पुराण में 38 अध्याय हैं तथा 3600 एलोक हैं | इस 
पुराण में विष्णु-मक्त नारद के माध्यम से वैष्णावों के समस्त सिद्धान्तों की चर्चा की 
गई है । प्रस्तुत पुराण में बोद्ध-घर्म की कटठु श्रालोचना की गई है | यदि कोई द्विज 
व्यक्ति वौद्ध-विहार में प्रवेश करता है तो उस्ते पाप-समुद्र में डूबना पड़ता है । ऐसे 
व्यक्ति की शुद्धि सैकड़ों प्रायश्चितों से भी सम्भव नहीं है-- 

बौद्धालयं विशेद यस्तु महापद्मयपि जे द्विजः: । 
न तस्यनिष्कृतिह॑ष्टा प्रायश्चितशतैरपि ॥। 

+ नारद.पुशण में जिन मत-मतान्तरों का विवेचन मिलता है, उनसे यह स्पष्ट 
हो जाता है कि नारद पुराण के प्राचीन संवादों के श्राघार पर तत्कालीन ब्राह्मण- 
धर्म के समर्थेक विद्वानों ने इसमें . इतना प्रक्षेप किया है कि जिसकी कोई सीमा ही 
नहीं जान पड़ती । नारद पुराण का रचना-काल 600 ई. से पुराना नहीं है| 

सार्कण्डेय पुराण--मृकण्ड के पुत्र मार्कण्डेय की रोचक कथा का वर्णेत इस 
पुराण का आधार है। मार्कण्डेय ऋषि.ने भगवान विष्णु की लीला की महत्ता का 
भ्रनुभव तव किया जब उनके देखते-देखते प्रलयकालीन दृश्य उनके-सामने उपस्थित 

हा गया । इस पुराण में देवी की महत्ता का भी सुन्दर रूप में प्रतिपादन हुम्ना है । 
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दत्तात्रे य नामक ऋषि के माध्यम से श्राश्रम व्यवस्था, राज व्यवस्था, श्राद्ध तथा नरक 
जैसे विषयों को लेकर चर्चाएँ कराई गई हैं। इस पुराण का रचना-काल छंठी 
शताब्दी से प्राचीन है। प्रस्तुत पुराण में 9 हजार श्लोकों की सम्भावना की गई है। 
प्रग्ति पुराण--इस पुराण में 5 हजार श्लोकों की संख्या का अनुमान किया 
जाता है। श्ग्नि पुराण में गैष्णवी पूजा-चर्चा का सुन्दर विधान दिखलाई पड़ता है। 
इस पुराण का सम्बन्ध कुछ तन्त्रों से भी है, जो कभी बंग देश में प्रचलित रहे थे । 
इस पुराण में गोचिकित्सा, आयुर्वेद, वास्तु-विद्या, घनुत्रिद्या तथा रत्नपरीक्षा जैसी 
विघाश्रों करा भी सुश्दर वर्णन है। इस पुराण का रचनता-काल नवीं शवाब्दी से 
पूर्ण का है । 
भविष्य पुराण--इस पुराण में चार पर्श हैं-ब्रह्मय, मध्यम, प्रतिसर्ग तथा 
उत्तर। भविष्य पुराण में श्लोकों की संख्या ।4 हजार तक की गई है। प्रस्तुत 
प्राण का स्वरूप श्रप्रामारिणषक अधिक जान पड़ता है । समय-समय पर श्रनेक व्यासों 
ने इस पराण का खुब विस्तार किया है। इसलिए इसके रचना-काल के सम्बन्ध में 
कोई निर्णाय लेना कठिन जान पड़ता है । 
ब्रह्मव॑वर्त पुराण-व्रह्मगैवर्त में (8 हजार श्लोक हैं । प्रस्तुत पुराण में 
भगवान के लोक को 'गोलोक' नाम दिया है । इस लोक की प्राप्ति परस्पर ब्रह्म की 
कृपा से ही सम्मव है । इस पुराण में देवी के प्रनेक रूपों में--मंगल चण्डी तथा 
मनसा देवी को विशिष्ट स्थान मिला है। ब्रह्मग्ेवर्ते में “गंगावतरण” की कथा का 
सुन्दर वर्णन किया गया है। हिंन्दी के महान्‌ कवि जगन्नाथदास 'रत्ताकर' ने इस 
पराण से प्रभावित होकर “गंगावरण' नामक खण्ड काव्य लिखा है। सूयंगंशी राजा 
सगर के वीरों की मुक्त-कण्ठ से प्रशंसा भी इस पुराण में द्रष्टव्य है। इस पुराण का 
रचना-काल नवीं शताब्दी से पूर्व का स्वीकार किया गया है । 
लिग पुराण --/लिय॑ अनेक!र्थवाची शब्द है। इसके प्रमुख प्र्थ इस प्रकार 
हैं--लक्षण, चिह्न, वेशभूषा, लपट या शिखा इत्यादि । जब कभी प्ररितर प्रज्वलित की 
जाती है तो उसमें से जो चिनगारियाँ या लपटें ऊपर उठती हैं, उन्हें ज्योतिर्लिंग ही 
कहा जाता है । निगुं णा ईश्वर को उपनिपदों में हिरण्पमग्र स्त्रद्वय प्रदात क्रिया था । 
उसी भगवान को ध्यान का श्राघार बनाने के लिए चिह्न के रूप में कल्पित किया 
गया । ईश्वर को शिव स्वरूप या कल्याणकारी ही कहा गया है । इप्तीलिए भारत- 
वर्ष में प्रकाश स्वरूप भ्रथवा शिव या कल्पाणकारी ईश्चर की लिग-पूजा प्रचलित 
हुई। लिंग पुराण में भगवान शंकर की शक्ति का श्रत्यन्त सुन्दर विधान है। 
इस पुराण में हजार श्लोक हैं। इसका रचना-काल श्रप्ठम, नवम शती 
माना जाता है । 
धाराह पुराख--वाराह पुराण में 27 प्रध्याय हैं तथा 9654 ए्लोक हैं । 
प्रंतंन्त शक्ति ने एक वाराह या सकर के रूप में प्रवतीर्ण होकर हिरण्यकश्यप के 
प्रनुज महा प्रतापी हिरण्याक्ष का संहार किया था। इस कथा के साथ-साथ इस 
पुंराण में चचिकेदा वो कथा को भी विस्तृत रूप में प्रस्तुत क्रिया गया है। बाराह 
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पुराण में कानपुर के निकट कालप्रिय या कालवी के मन्दिर की चर्चा के साथ-साथ 
यमुना के दक्षिण पाश्वीय तथा मूलस्थान (सुल्तान) के मन्दिर का निर्देश सूर्य 
मन्दिर के रूप में किया गया है । इस पुराण में श्रवतारवाद की प्रबल भावना को 
लेकर वेष्णाव-सिद्धान्तों का विवेचन हुआ है । इस पुराण का रचना-समय नवम- 
दशम शती माना गया है । 


स्कन्द पुराए--स्कन्द पुराण को श्राकार की दृष्टि से सर्वाधिक बृहदाकार 
पुराण माना जाता है | इस पुराण में श्लोकों की संख्या 8) हजार तक स्वीकारी 
गई है । “स्कन्द शंकर के पुत्र का नाम है। राजा हिमालय की पुत्री पाव्रंती का 
विवाह शंकर से हुआ था। पार्वती के गरम से उत्पन्न पुत्र स्कन्दर ने देवसेना का 
सेनापति होने पर तारकासुर नामक राक्षस का वध किया था। इस पुराण में स्कन्द 
की प्रिय दासी महामाग्रा का भी उल्लेख हुग्ना है। स्कन्दपुराण के अवन्तीखण्ड में 
तीर्थों की महिमा का सविस्तार विवेचत है। इसी खण्ड में रेवाखण्ड नामक भाग में 
श्राधुनिक हिन्दू-समाज में प्रचलित सत्यनारायण की कथा का वर्णन है। इस ग्रन्थ में 
श्रनेक विपयों का विस्तृत वर्णन किया गया है । शिव को भक्ति का सुन्दर परिचय 
भी इस पुराण की महान्‌ उपलब्धि है। इस ग्रन्थ का रचना-काल नवम शताब्दी 
तक स्वीकार किया जाता है । 


वासन पुराण--वामन' शब्द का अथे है--वौना । कहा जाता है कि ईश्वर 
ने एक बीने तपस्वी के रूप में पाताल के राजा वलि से तीन डग भूमि की याचना की 
थी । राजा बलि के ग्रुरु नीति-प्रवर शुक्राचार्य ने वामन के छल्न को समक् कर राजा 
बलि को दान देने से रोकना चाहा ! था, परन्तु दानवीर बलि उस दान के प्रसंग में 
अपने राज्य की भी बलि चढ़ा बैठा, यह वामन पुराण का मुल विषय है। वामन 
पुराण में 95 श्रध्याय हैं तथा 0 हजार श्लोक हैं। यद्यपि यह पुराण वैष्णवी 
चेतना का पुराण है, परत्तु सम्प्रति इसे शैव दर्शन और शिव-कथानृक से संयुक्त रूप 
में प्राप्त किया जाता हैं । शिव का वठु रूप में तपस्विनी पाती के सम्मुख उपस्थित 
होने का रोचक प्रसंग भी इस पुरारा में वशित है। महाकवि कालिदास के 'कुमार- 
संभव' महाकाव्य से इस पुराण के प्ननेक श्लोक बहुत कुछ साम्प रखते हैं। इस 
पुराण का रचता-काल छठी शताब्दी से नवीं शताब्दी पर्यन्त स्वीकारा जाता है । 

फूमें पुराण--कुर्सपुराण - में 99 श्रध्याय हैं तथा 7 हजार श्लोक हैं | 
पहले यह पुराण पाज्चरात्र मात (वैष्णव) का प्रतिपादक था, परन्तु कालान्तर में 
इसे पाशुपत (शैव) मत्त से परिपूर्ण कर दिया गया। कूर्म 'कच्छप' ईश्वर के 
दशावतारों में दूसरे स्थान पर परिगरणित किया गया है। इस पुराण में महेश्वर 
की शक्ति का विवेचन किया गया है। महेश्वर की शक्ति चार प्रक्रार क्री कही गई 
है- शान्ति, प्रतिष्ठा, विद्या शौर निवृत्ति | इसी शक्ति चतुष्टय को चतुच्यु ह के नाम 
से भी जाना जाता है। कूर्म पुराण में वेष्ण॒वी तत्वों का भी समावेश है। इस पुराण 
का रचना-काल छठी सातवीं शत्ती है 
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मतस्य-पुराख-मत्स्य पूराण में 4 हजार श्लोक हैं । इस पुराण में ईश्वर 
के मत्स्यावतार की चर्चा की प्रधानता है । मत्स्य का श्रर्थ है+मछली । इस पुराण 
में प्रलयकालीन हृश्यों को सतीव कर दिया गया है । इस पुराण का रचना-द्षेत्र नमंदा 
नदी का पाश्व॑वर्ती प्रदेश माना जाता है। वामन पुराण में तीथों की महिमा का भी 
गान किया गया है | नमंदा नदी को प्रलय में भी प्रकट प्रदर्शित किया गया है, जो 
पुराणकार की नर्मदा के प्रति विशिष्ट आ्लास्था का परिचायक है। इस पुराण का 
रचना-काल 200 ई. से 400 ई. के बीच होना चाहिए । 
गरुड़ पुराण-गरुड़ पुराण में 264 श्रध्याय हैं तथा 9 हजार एलोक हैं । 
यह पुराण विभिन्‍न विद्यात्रों का विश्वकोप है। प्रस्तुत पुराण में श्रन्त्येष्टि संस्कार 
से लेकर मृतक की अरिष्टि तक के विधानों पर साँगोपाँग प्रकाश डाला गया है। 
इस पुराण में मरणानुभूति को यथार्थता के समीप लाकर खड़ा कर दिया है । जब 
व्यक्ति के प्राणों का निष्क्मण होता है तो उसे शत वृश्चिकों द्वारा युगपत्‌ काठने 
जैसी श्रसह्य पीड़ा का अनुभव होता है । गरुड़ पुराण के उत्तर खण्ड को 'प्रेतकल्प' 
नाम भी दियो गया है । इसका रचना-काल आ्राठवीं-नवीं शताब्दी है । 
ब्रह्माण्ड पुराण-यह भ्रठारहवाँ पुराण है । इस पुराण में चार विभाग हैं 
तथा बारह हजार इ्लोक हैं | प्रस्तुत पुरारा में जमदरिन के पुत्र परशुराम का प्रचण्ड 
प्रताप प्रदर्शित किया गया है। इसके साथ ही साथ सूर्यवंश तथा चन्द्रवंश के राजाग्रों 
की वंशावलियों का. भी अत्यन्त सुन्दर वर्णान है। राजा सगर के वंशज भगीरथ की 
कथा का भी इसमें समावेश है । क्रह्म-ण्ड पुराण में शब्दों की व्युत्यत्ति के साथ-साथ 
काव्य सौध्ठव पर भी बहुत वल दिया गया है। इस पुराण का रचना-इगल छठी 
शताब्दी से नवीं शताब्दं के मध्य तक माना जाता है। 
प्राणों के लक्षरा 
पराणएं के मुख्यतः पाँच लक्षण हैं-सर्ग, प्रतिसर्ग, वंश, मन्त्रन्तर तथा 
वंश्यानुचरित “7 ह॒ 
- समंश्च प्रतिसगंश्च वंशों मन्वन्तराशि च। 
वंश्यानुचरितं चेतिर पुराणं पमञ्चलक्षणम्‌ ॥ 
: भागवत पुराण में पुराण के दश लक्षणों का निर्देश है-- 
सर्गश्वाथ विसगंश्च वृत्ती रक्षान्तरारि च। 
48. «8 वंशों वंशानुचरितं संस्धा हेतुरपाश्नय : ॥--भागवत, ! 2/7/9 
शा * . सर्ग, 2. विसगे, 3. वृत्ति, 4. रक्षा, 5. अ्न्तराणि, 6. वंश, 7. बंशानु- 
चरित, 8. संस्था, 9. हेतु तथा 0. अ्रपाश्रय: । 
यहाँ पोराणिक लक्षणों का क्रमचद्ध विवेचन किया जा रहा है । 

,.  3.- सर्ग-सर्ग' का श्र्थ है-सृष्टि । सुप्ठि की रचना का रहस्य पुराणों में 
प्रमेक प्रकार से वर्शित है । सृष्टि मुख्यतः जड़-चेतन के विचित्र संयोग का परिणाम 
है। विभिन्‍न पुराणों में किसी विशिष्ट देवता को सृध्टि का स्रोत कह दिया गया 
है | कहीं यह सृप्टि महेश्वर की क्रिया से वनी है तो कहीं इसके निर्माता-पअ्रह्मा, 
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विष्णु जैसे देवता या ईश्वर हैं। पुराणों में मुख्यतः निम्नलिखित तत्त्वों को सृष्टि 
रचता में आवश्यक माना है--[. जीवात्मा, 2. बुद्धि, 3 मन, 4. चित्त, 5. भ्रहुंका र, 
6, शब्द, ?. स्पर्श, 8. रूप, 9. रस, 0. गन्ध, 4. पृथ्वी, |2. जल, 3. अग्नि, 
4., वायु, 5. झ्राकाश । 


उपयुवत तत्तों माध्यम से समस्त ग्रहों, नक्षत्रों, वनस्पतियों, जीवधारियों 
तथा प्रन्य पदार्थों की स्वना होती है । मानव अपनी पाँच कर्मन्द्रियों-हाथ, पैर, 
वाणी, वायु एवं उपस्थ तथा पांच ज्ञानेन्द्रियों-अ्ाँख, कान, नाक, रसना तथा 
त्वचा के माध्यम से मन के संयोग को प्राप्त करके विभिन्‍न विपयों में प्रदत्त होता 
है पुराणों में सृष्टि के श्रनेक रूप कहे गये हैं, जो संक्षिप्त रूप में वताये जा रहे हैं-- 


महत्‌ तत्त्वथा बुद्धि तत्त्व का नाम ही ब्रह्मतर्ग है। इप्ते प्राकृत सर्ग के 
प्रस्तर्गत प्रथम स्थान दिया गया है । प्राकृत से के अन्तर्गत पंचमहाभूतों को भी 
स्थान दिया गया है | पंच तन्मात्राशञों-शब्द, स्पर्ण, रूप, रस तथा गन्ध से क्रमशः 
प्राकाश, वायु, श्वरित, जल, तथा पृथ्वी नामक पंचमहाभूत परिपूर्ण है। इसी निर्माण- 
प्रक्रिया को 'भूतसर्ग' नाम दिया गया है। अहंकार की सात्विक रूप में विक्रृति होने 
से इन्द्रियों का जन्म होता है। पंच ज्ञानेन्द्रियों, पंच कर्मेन्द्रियों तथा एक संकल्प- 
विकल्पात्मक उभय्रेम्द्रिय मन को वैकारिक सर्ग के नाम रो जाना जाता है । 
प्राकृत सर्ग के पश्चात्‌ गैकृत सर्ग को स्थान मिला है। क्रह्माजी के ध्यान 
के फलस्वरूप पंत्रपर्वा अ्रब्द्धा के रूप में पाँच तत्त्व उत्पन्न हुए। पाँच तत्त्वों को 
तम, मोह, महामोह त्ताभिद्न तथा श्रन्चतामिश्रन के रूप में जाना जाता है। इन 
तत्वों से वनस्पति, पर्वत, वीरुघ तथा लतादि की रचना हुई। इस सर्ग को 'मुख्यसर्ग' 
नाम से पुकारा गया है । वस्तुत: मुख्य सर्ग का सम्बन्ध स्थावरों से है। इस सर्ग 
की रचना में ब्रह्माजी के घ्यान की महत्त्त दिया गग्ना है। मुख्य सर्ग के पश्चात्‌ 
तिय॑क्ू-सर्ग' को स्थान दिया गया है। तिरछी गति से उड़ने वाले एवं चलने वाले 
जीव-उन्तुप्रों को तिरयेक्‌ सर्ग के रूप में जाना जाता है। पशु-पक्षियों की रचना के 
उपरान्त ब्रह्माजी ने सतोगुण से युक्त 'देवसगं' की रचना की । 'देवता' विकसित 
वक्ति का ही नाम है। देव, ज्ञान श्रौर भोग दोनों की प्रधानता से युक्त बताये गये 
हैं। देवसर्ग के उपरान्त 'मानुप सर्ग' को स्थान दिया गया है। सत्व, रज तथा तम 
गामक ब्रिगुण से पूर्ण कमंशील सृष्टि को 'मानुप सर्ग' नाम देना युक्तियुक्त है ।परन्तु 
व के पश्चातु मानव को रखना विकासवाद की हृष्टि से अनुचित है । चार प्रकार 
के जीवों--जरायुज, भ्रण्डज, स्वेदूब तथा उद्भिज में विशेष कृपा-हूप ग्रुणों का 
विकास 'अ्नुग्रह सर्ग' नाम से जाना जाता है। ईश्वर ने मनुष्यों में सिद्धि, देवों 


तृप्टि, स्थावरों में विपर्याप तथा तिर्यकों में शक्ति ८ +क 5 
किया है। पत तथा तियंकों में शक्ति को प्रतिष्ठित करके विशेष अ्रनुग्नह 


ब्रह्मा ने प्राकृत और वैकृत सर्गो के मिश्रित रू को 'कौमार सगे कहा गया है। 
हा नेअपने पविन्न ध्यान से चार कुमारों की रचना की 4 चार कुमारों के नाम 
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इस प्रकार हैं--सनत्‌, सनंतन, समनत्कुमार तथा सनातन । इन चारों ही कुमारों को 
ग्रमर कहा गया है । 

2. प्रतित्तग-प्रतिसर्ग का अर्थ है-प्रलय | 'जायते प्र वम्‌ मृत्यु! तामक 
सिद्धान्त के श्राघार पर जन्म लेने वालों की मृत्यु अवश्य होती है। इसी पिद्धान्त 
को लेकर चार प्रकार के प्रलय वताये गए हैं--नैमित्तिक प्रलय, प्राकृत प्रलय, 
श्रात्यन्तिक प्रलय तथा नित्य प्रलय । 

पौराणिक काल-गरणाना के अनुसार ब्रह्मा के श्रनुसार ब्रह्मा के एक दिन में 
चौदह मनुष्यों का उदय होता है। जब एक कल्प का समय पूरा हो जाता है तो 
उतने ही समय के लिए रात्रिकाल भी होता है । उस प्रचण्ड रात्रिकाल में प्रायः 
प्र्व रूप में समस्त भूमण्डल जलमग्न हो जाता है। इसी का नाम नैमित्तिक 
प्रलय है । 

ब्रह्मजी की श्रायु सौ ब्रह्म वर्षों की होती है। उनकी झायु व्यतीत होने पर 
पृथ्वी जल में, जल अग्नि में, अग्ति वायु में तथा वायु श्राकाश में विलीन हो जाती 
है । श्राकाश श्रहुंकार में, श्रहंकार मह॒त्‌ तत्त्व में तथा महत्‌ तत्त्व प्रकृतिस्थ हो जाता 
है । श्रतः समस्त स्थूल पदार्थ के रूप में विलीन हो जाते हैं। जब सभी तत्त्वों से पूर्ण 
प्रकृति ही प्रपने मूल रूप में उपस्थित रह जाती है तो उसी को प्राक्ृत प्रलय कहां 
जाता है । 

पूर्ण दुःख-निवृत्ति का नाम गआ्रात्यन्तिक प्रलय है। ग्रतः मोक्ष को ही 
श्रात्यन्तिक प्रलय कहा जाता है । इस पभ्रलय के लिए कोई समय निर्धारित नहीं है। 
जब व्यक्ति अपनी ज्ञान रूपी तलवार से मोह रूपी गाँठ को काट देता है तो उत्तकी 
समस्त वासनाएँ छिनन-भिन्‍न हो जाती हैं। उप्त समय व्यक्ति अपने यथार्थ ईश्वरीय 
रूप को प्राप्त कर लेता है। अश्रभी तक सभी जीवघारियों की श्रात्यन्तिक प्रलय 
संभव नहीं हुई है | क्या यह ग्रात्यन्तिक प्रलय कभी हो सकेगी ? 

जीवघारियों का निर्माण-क्षय नामक क्रम नित्य चलता रहता है। श्रत: 
नित्य क्षय के क्रम का नाम नित्य प्रलय है यथा--“जन्मवृद्धिक्षेये: नित्य संसारयति 
चक्रवत्‌ । 

3. घंश-पुराण का तीसरा लक्षण वंश है। पुराणों में तीन भ्राय गंधों 
का विशद्‌ वर्णन हैं-सूर्यंधंश. चन्द्रगंश तथा सौद्य म्न बंश । इनमें भी प्रथम दो 
बंशों की प्रधानता रही है। 

विराद भारत में सूये नामक राजा हुए हैं, जिनका उल्लेख नामतः गीता के 
चतुर्थ भ्रष्याय के प्रथम श्लोक में हुप्रा है। सूर्य के पुत्र मनु मे 'अयोध्या' नामक 
नगर में अपनी राजधानी स्थापित की थी-। इस मनु के ज्येप्ठ पुत्र का नाम इक्ष्त्राकु 
था | मन्‌ ने अपने पिता ने नाम पर झपने वंश का नाम सूर्यगंश रखा । इक्षवाक्ु 
की गंश परम्परा मैं निम्नलिखित राजा विख्यात हैं-प्रथु, युवनाश्व, मान्धाता, 
प्रम्नरीप, झनरण्य, भिशंकु, हरिश्चन्द्र, रोहिताश्व, समर, दिलीप प्रथम, भगीरथ, 
सुदान, दिलीप सद्वाँग, रघु, भ्रज, दशरथ, राम, कुश, पर्निवर्ण, वृहृद्ब॒ल | सूर्यगंधध 
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का प्रथम राजा मन्‌ तथा अ्रन्तिम राजा वृहद्वल था। राजा वृहदूनल महाभारत के 
युद्ध में श्रजु न-पुत्र अभिमन्यु के हाथ से मारा गया था । 

विराद भारत के राजा चन्द्र देववंश के राजा सूर्य के मित्र थे। चन्द्र के पुत्र 
का नाम बुध था। मनु ने श्रपनी पुत्री इला का विवाह चन्द्रपुत्र बुध से किया था । 
बुध का ज्येप्ठ पुत्र पुररवा था। पुरुरवा ने इलाहाबाद के दूसरी ओर गंगा नदी के 
तट पर बसे प्रतिष्ठानपुर (भूसी ) को श्रपने राज्य की राजघानी बनाया था | बुध 
श्रौर पुरुरवा ने भ्रपने पृर्वेज चन्द्र के नाम पर अपने वंश का नाम चन्द्रवंश रखा । 

न्द्रवंश में नहुप, ययाति, दुष्पन्त, भरत, कुरु, पुरु, श्रीकृष्ण, युधिष्ठिर, श्रभिमन्दु 

परीक्षित, जनमेजय जैसे प्रतापी राजपुरुष हुए हैं। चन्द्रवंग की प्रमुख शाखाएँ इस 
प्रकार हैं--यद्गवश, पुरुवंश, तुरवंसू शाखा, हुह्म _ शाखा, अचुशाखा, अन्धक शाखा 
वृष्णि शाखा, कुर शाखा हैह्य शाखा, चन्द्रवंश में श्रीकृष्ण अ्रवतार के रूप में 
प्रसिद्ध हैं । 

पूर्वी भारत में--असम, मेघालय, अरुणाचल, वर्मा श्रादि की श्रोर सौद्युम्त 
बंश की राजशाखाएँ कार्ये कत्ती रहीं | कहा जाता है कि सौधुम्त वंश का सम्बन्ध 
भी मनु से ही रहा है । इस वंश का कोई विशेष वर्णन पुराणों में नहीं मिलता है । 

उपयुक्त राजवंशों के अ्रतिरिक्त पुराणों में कश्यप की विभिन्न पत्नियों के नाम 
पर भी विभिन्न राजवंशों की शाखाएँ भी प्रवर्तित हुई | कश्यप की मुख्यतः भदिति, 
दिति, हनु, कद्र, वनिता श्रादि रानियाँ थीं। इन रानियों के नाम पर देववंश, 
देत्यवंश, दानववंश, सर्प या शेप वंश तथा गुरुढड वंश प्रवर्तित हुए । ये सभी वंश 
सूर्य गंण, चन्द्र गंश तथा सौथ्युम्न वंश से प्राचीन हैं । वरतुतः पुराणों के दोनों 
राजवंश-सूर्य वंश तथा चन्द्रवंश देववंश की ही शाखाएँ हैं। उपयुक्त विभिन्न वंशों 
की शाखाएँ झराज सम्पूर्णा विश्व मे विद्यमान हैं | देववंश से जो जाति निकली, उसे 
श्रा्थ कहा गया है| ग्राजकल आग्रार्यों के श्रागमन के विपय में जितने भी मत हैं, 
उनमें बहुत कुछ सत्य विद्यमान है, क्योंकि देववंश के लोग विश्व के श्रतेक भू-भागों 
में बसे हुए थे तथा उन्होंने वहाँ से भारत में बसी विभिन्न जातियाँ को ग्रातंकित 
करके श्रपना प्रमुत्व या आरय॑त्व स्थापित करके अपने को आ्रार्य/ नाम से प्रसिद्ध किया 


था | वस्तुतः ये ग्रार्य मुख्यतः तत्कालीन विराद भारतवर्ष के ही निवासी थे, इसलिए 
आर्य भारतवर्ष के ही निवासी थे”! यह मत भी न्‍्यायसंगत जान पड़ता है । इन 
विभिन्न वंशों की राजशाखाश्रों का सविस्तार वर्णन पुराणों में द्रण्टव्य है | वंशानुक्रम 


के विस्तार से यह पत्ता चलता है कि विभिन्न वंशों के राजाप्रों ने श्रपना इतिहास 
प्रशास्ति के रूप में लिखवाया है । 


4. भन्वन्तर-- मन्वन्तर” का अर्थ है-एक मनु का समय | पौराशिक काल- 
गणना का क्रप्त निम्त प्रकार है 


युगों फी काल-गणना-सत्ययुग ]7 लाख 28 हजार वर्प 


त्रेता युग 42 लाख 96 हजार वर्ष 
हापर युग 8 लाख 64 हुजार वर्ष 


- कलि:ग 4 लाख 32 हजार वर्ष 
एक चतुर्युगी +5 43 लाख 20 हजार वर्ष 
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7] चतुयु गी 5८ ! मन्वन्तर 

एक हजार चतुयु गी 5 एक ब्रह्म दिन-अर्थात्‌ चार अ्रव वत्तीत करोड़ वर्ष 
एक हजार चतुयु गी -८ एक ब्रह्म रात्रि-वही 

ब्रह्माजी के एक दिन में 4 मनु होते हैं, जिनके नाम निम्नलिखित हैं-- 


. स्वायम्मुव मतु, 2. स्व॒रोचिष मनु, 3. उत्तम मनु, 4. तामस मनु, 
5. रेंवत मनु, 6. चाक्षप मनु, 7. वैवस्वत मनु. 8. सावश्शि मनु. 9. दक्षमाव्णि मनु, 
0. ब्रह्म सावरस्ि मनु, ]. धर्म सावरशि मनु, 2. रुद्रसावणि मचु, 3. देवसादरि 
मनु तथा 4. इन्द्र सावर्णि मनु । 

मन्वन्तर के अधिकारियों के नाम इस प्रकार हँ-मनु, सप्तपि, देव, देवराज 
इन्द्र तथा मनु पुत्र । भागवत पुराणा में ईश्वर के अंशावतार को भी मन्वन्तर का 
अधिकारी घोषित किया गया है । इन सभी अधिकारियों का कार्य सृप्टि-विस्तार, 
सृष्टि-संरक्षण तथा वेद-विस्तार से सम्बद्ध है । 


5. बंशानुचरित-सूर्यंगंश तथा चन्द्रबंश के प्रमुख प्रतापी तथा दानवीर 
राजाश्रों के चरित्रों का वर्णन 'बंशानुचरितम्‌” लक्षण के श्राघार पर किया गया है । 
पुराणों में सूयंनंशी राजा सगर के शतक्रतु बनने के प्रयास का कुतृहलकारी वर्णन 
हुआ है । देववंश के राजा इन्द्र ने सगर को शतक्नतु बनने से रोका | सगर के गंशज 
भगी रथ ने गंगा नदी को उत्तरी भारत में अ्वतीर्ण कराया । इसीलिए 'गंगा' का एक 
पर्याय भागीरथी भी है । सूर्यज्ंश के राजा त्रिशंकु तथा हरिश्चन्द्र की कथा भी दो 
भिन्न दृष्टिकोणों को प्रस्तुत करती है| राजा रघु के प्रताप के कारण इशक्ष्वाकुगंश 
को रघुतंश नाम से भी अभिहित किया गया है | इसी वंश में दशरथनन्दन 
श्री रामचन्द्र ने आये और देव शक्तियों का संगठन करके राक्षस संस्कृति भ्रौर 
शासन के महान्‌ अधिप्ठाता राबण का वघ किया था । पुराणकारों ने राम के प्रति 
इतनी कृतज्ञता ज्ञापित की कि राम को सव्वत्र रमरा करने वाली भक्ति र'माया 
ईश्वर का ही साक्षात्‌ अवतार कह डाला । राम के चरित्र में अनुशासन, सत्यसंघता, 
आतृत्व, कर्म परायणता स्नेह, सहानुमृति, परोपकार, वीरता, घीरता, गम्भी रत्ता, 
रवाभाविकता जैसे श्रनेक गुण परिपूर्ण दिखलाई पढ़ते हैं । 


चन्द्रबंश के राजा पुरुरवा को इन्द्र रक्षक तथा महाश्य गारी हप प्रदान किया 
गया है | महाराजा दुष्यन्त ने कण्व की पालिता पुत्री शकुन्तला से गाँधव विवाह 
किया था। महाराजा दुष्यन्त को पुराणों की अ्रपेक्षा कालिदास के 'श्रभिन्नात 
शाकुन्तल' ने श्रधिक प्रसिद्ध क्रिया है। राजा दृष्प्न्त के पुत्र भरत का सम्बन्ध 
भारतवर्पं के नामकरण से भी जोड़ा जाता है । परन्तु विष्णु पुराण में दुष्यन्त पुत्र 
भरत के नाम पर भारतवर्ष का नामकरण न बतलाकर राजा उत्तानपाद के वंशज 
भरत के नाम पर भारत का नामकरण निर्घारित किया है। चन्द्रगंश का राजा 
नहुप देवगंश के राजा इन्द्र को हराकर स्वयं शततक्रतु बन बैठा था। नहुप प्रपने 
विजय-दर्प को न सह सका | उसने शची (इन्द्राणी) को प्रपनी पत्नी बनाना चाहा । 
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वह अपनी शिविका में अ्रगस्त्य जैसे ऋषियों को कहार के रूप में जीतने पर भी 
उत्ताह्ू हो गया। बुद्धिजीवियों के अपमान के कारण नहुप को इन्द्रासन से हटना 
पढ़ा । नहुप के पुत्र ययाति ने दिग्विजय करके दैत्यराज चृपपर्वा के कुंलगुरु शुक्राचार्य 
की पृत्री देववानी से विवाह किया । देवयानी का पुत्र यदु यदुवंश का भ्रवर्तेक सिद्ध 
हुआ । ययाति की प्रेमिका वृषपर्वा की पुत्री शमिष्ठा के गर्भ से पुर का जन्म हुप्ा । 
ययाति के पश्चात्‌ उसके पुत्रों की शाखाओ्रों का बड़ा विघ्तार हुम्ना । निष्करपेत ;' 
यथाति वीर होने के साथ-साथ घोर ऋगारी व्यक्ति भी था। चद्धवंश में ब्राह्मणों 
का द्रोही कार्तवीर्य अजु न या सहस्तवाहु नामक राजा भी हुआ्आा । कारतेवीयें का विनाश 
करने का श्रेय गुजराती ब्राह्मण परशुराम को प्राप्त हुआ | परशुराम और कन्नौज 
नरेश विश्वामित्र के ब्रीच सम्बन्ध होने के कारण परशुराम विश्वामित्र की सेना के 
बल पर कातंवबीय को पराजित कर सके। कातंवीर्य हैहय शाखा का सर्वाधिक 
प्रतापी राजा था। कार्त॑वीर्य ने एक बार रावण को भी कैद कर लिया था। 
उन्द्रवश॒ की वृष्णिशाखा में श्रीकृष्ण जन्मे । पुराणों में श्रीकृष्ण को 
ईशावतार कहा गया है । श्रीकृष्ण की राजनीति, वीरता, रसिकता, दार्शनिकता 
जैसी विशेषताश्रों के प्राधार पर उन्हें सर्वाधिक प्रभावपूर्ण विभूति भी कहा गया है ! 
महान्‌ राजनी तिज्ञ श्रीकृष्ण की झखों के श्रागे ही महाभारत तथा यादव-संहार जैसे 


घोर काण्ड हुए । कृष्ण ने देव-पूजा का विरोध किया था । शाद्रों को भी बेद पढ़ने का 
प्रधिकारी माना था। 


राजवंशों के चरित्र के प्रतिरिक्त कुछ ऋषि वंशों के चरित्र पर भी पुराण 
प्रकाश डालते हैं। भूगुवंश में जमदग्ति तथा परशुराम का. चरित्र आकर्षक है । 
परशुराम की वीरता से प्रभावित होकर पुराणकारों ने उन्हें ईशावत्तार तक कह 
डाला हैं। परशुराम ने केवल हैहय शाखा का विघ्वंस किया था, सम्पूर्ण क्षत्रवंश 
का नहीं । पुराणों में महपि अ्गस्त्य तथा रा्जाप विश्वामित्र की सच्चारित्रिकता का. 
भी मनोहारी वर्णांन है । महपि अग्रस्त्य की वीरता से प्रभावित होकर विदर्भरांज 
ने झपनी पुत्री लोपामुद्रा का|प्रगस्त्य से विवाह क्रिया था । पुराणों में गौतम, अ्ंगिरा, 
पुलस्त्य, विश्ववा, अत्रि, दत्ताच्रेय, दुर्वाता, दोणाचार्य जैसे ऋषियों के चरित्रों पर भी 
सुन्दर प्रकाश डाला ग्रया है। देववंश का इन्द्र, दैत्यवंश के हिरण्यकश्यप, हिरण्याक्ष; 
प्रहलाद, विरोचन, बलि, बाणासुर जैसे दैत्येल्द्ों के शौयें की भी भूरि-मूरि प्रशंसा की 


९: द्द 


गई है। अ्रतः पुराणों में वंश्यानुचरित का वृहद्‌ विलेषपणा है । 


6. विसगे- प्रनेक प्रकार की जीव-सूष्टि का नाम विसर्ग है। चेतनामय 
के -ऋरणा का नाम जीव है | यह जीव स्थावरों में--पेड़-पौधों में प्रविकसित स्थिति 
में होता है । वही जीव पस्तीना और गर्मी से उत्पन्न होने वाले कीटों और जस्तुओं 
में स्थावरों की अपेक्षा विकसित होता है। वही चेतना अण्डों से उत्पन्न होने वाले 
मछली, मेंढक, पक्षी आदि जीवघारियों में कुछ श्रौर भी अ्रधिक विकसित होती है | 
मूल चेतना जरायुजों --जानवरों तथा मनुष्यों में क्रशः भ्रधिकर विकसित होती जाती 
है । इन चारों प्रकार के जीवों को क्रमशः उद्भिज, स्वेदज, अण्डज तथा जरायुज 
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कहा गया है । यह विविध मुखी सर्ग ईश्वर के द्वारा निरमित है। जीवों के जन्म- 

जन्मान्तर के संस्कार ही उनके जन्म के कारण कहे गए हैं। संस्कारों की भिन्‍नता 
के कारण सृष्टि भी विविघ मुखी है | इसीलिए पुराणों मे मानव शरीर को देवदुलंभ 
शरीर बताकर जीवात्मा के वास्तविक श्रर्थात्‌ मुक्त रूप को प्राप्त करने के लिए उसे 
ही मूलाघार घोषित किया गया है ! 

7. बृत्ति--जीवों के निर्वाह के योग्य जितनी भी उपभोग्य सामग्री है, उसका 
पुराणों में वृत्ति के रूप में उल्लेख किया है । पुराणों में खाद्य-अखाद्य का विस्तार से 
विवेचन किया गया है । विधि-निषेघ की यही परम्परा आज भी हिन्दू-समाज में 
द्रष्टव्य है । यद्यपि यह सम्पूर्ण जगत्‌ जीवों का उपभोग्य है, परन्तु मानव-समाज को 
मर्यादित रखने के लिए यह आवश्यक है कि विधि-निषेघ स्वरूप शास्त्रीय सिद्धान्त 
लागू किए जाएँ । वन्यों की वृत्ति विधि-निषेध क्री चिन्ता नहीं करती, क्योंकि जंगली 
जीव-जन्तुओं में 'मत्स्य-न्याय” सिद्धान्त ही दर्शनीय होता है। मानवों में भी 
पाशविकता की कभी कमी नहीं रही । इसीलिए शझात्मगौरव की ग्रन्यि का शिकार 
समस्त मनुष्य-समाज रहा है | चावल, गेहूँ, श्रादि खाद्यान्न शांस्त्र-सिद्ध हैं तथा माँस- 
पछली का सेवन शास्त्र-वर्जित है । 

8 रक्षा-अपने अस्तित्व-रक्षणं की सभी को चिन्ता होती है। मानव की 
महत्त्वाकाँक्षां उसे कठोरता और बर्बरता की ओर भी प्रग्रसर करती है | पौराणिक 
राजसूय यज्ञ, भ्रश्वमेव यज्ञ तथा दिग्विजय जैसे तत्त्व यही घोषित करते हैं कि मानव 
श्रात्मगौरव को भावना के आधार पर ही विकास की ओर वढ़ा है । जब मानव ने 
अपने प्रतिद्वेन्दी को कुचलना चाहा तभी रक्षा! का प्रश्न उठा | इसीलिए श्रनेक 
संगठन, अनेक जातियाँ, अ्रनेक दल विश्व-समाज के मंच पर झा खड़े हुए । भागवत 
पुराण में कहा गया है कि ईश्वर ने विभिन्‍न जीवधारियों के रूप में अपने श्रापको 
प्रकट करके इस सृष्टि की रक्षा की-- 

रक्षाध्च्युतावतारेहा विश्वस्यानु युगे युगे । 
तिर्यक्‌ मत्य॑पि-देवेपु यैस्त्रयीह्धिप: ॥॥ “भागवत 2/7/4 
वेद-विरोधी शक्तियों का विनाश करने के लिए ईश्वर को श्रवतरित होना 
पड़ता है | इम श्रवतार-तत्त्व का विस्तृत विवेचन प्रुराणों में दर्शनीय है । पुराणों में 
मुख्यतः दशावतार की चर्चा निम्न रूप में हुईं है-- 
मत्स्य: कूर्मों वराहश्च नरपसिहोष्थ वामन :। 
राम रामश्च कृष्णाश्च बुद्ध; कल्किश्च ते दश ॥॥ 
+पदम पुराण, उत्तर 257/40 
प्रवतारों का क्रम इस प्रकार है--. मत्स्य, 2. कर्म, 3. वराह, 4. नृत्तिह, 
5. वामन, 6. परशुराम, 7. श्रीराम, 8. श्रीकृष्णा, 9. बुद्ध तथा 0. कल्की । 

प्रस्तुत अवतार-क्रम को देखने पर यह भी पता चलता है कि पुराण एक 
युग में नहीं लिखे गए तथा जो भी विशिष्ट महापुरुष हुप्ना, उसे हो श्रवतार कहकर 
सम्मानित किया गया । गौतम बुद्ध ईश्वर तथा ईशावतार को स्वीकार तक न करते 
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थे, परन्तु उस कमेकाण्ड विरोधी महापुरुष को पुराखकारों ने ईश्वर का अवतार 
कहकर सम्मानित किया । यह अ्रवतार सख्या चोत्रीस तक भी गई है । 

वस्तुतः ईश्वर का अवतार सप्रयोजन होता है। पुराणों में यह स्पष्ट कर 
दिया गया है कि जब घर्म का हवस होता है, अ्रधर्म की वृद्धि होती है, तब श्री मगवान्‌ 
दुष्टों का नाश करने के लिए, सन्‍्तों की रक्षा के लिए, वेद-मर्यादाओं की संस्थापना 
के लिए स्वयं को किसी जीवघारी के रूप में प्रकट करते हैं। पुराणों के श्रवतारवाद 
पर भक्तिवादी दर्शन की गहरी छाया प्रतिविम्बित है । यदि अश्रवतार-तत्त्व का निपेध 
किया जाए तो भक्ति-दर्शन को गहरा घत्रका लगेगा । श्रवतारवाद की विचित्र कल्पना 
के कारण प्राडम्वरों का भी विकास हुम्ना है। व्यक्ति प्रत्येक भ्रनूठे तत्त्व का दुरुपयोग 
करता है । इसलिए अवता रवाद की श्राड़ में मूति-पुजा, दान व खानपान को लेकर 
कितने ही ग्राडम्बर प्रचलित हुए । इन श्राडम्बरों का इतना प्रकोप बढ़ा कि हिन्दू- 
धर्म एक तरह से ग्राडम्बरों का केन्द्र वन गया । इसीलिए वैदिक धर्म के पुतरुद्धार की 
चर्चा करते समय मह॒पि दयानन्द सरस्वती ने 'सत्यार्थ प्रकाश में पुराणकारों को 
लाल बुभकक्‍क्ड़ तक कह डाला है| समाज-शास्त्रियों ने अवतारवाद का सम्बन्ध 
विकासवादी सिद्धान्त से भी जोड़ा है । मछली या मत्स्य क्षेत्र जल तक सीमित्त 
है । कर्म जल श्रौर थल पर चल सकता है | वराह या शूकर पृथ्वी पर दौड़ सकता 
है तया पाशविक शक्ति का प्रतीक है । नृ्तिह अर्द्ध शेर तथा प्रद्ध मातव है । वामन 
एक अ्रविकसित मानव का रूप है। परशुराम क्रोध का अवतार है। श्री रामचन्द्र 
मर्यादित मानव के प्रतीक हैं । श्रीकृष्ण दशेन शऔर राजनीति के साक्षाद्‌ अवतार हैं । 
बुद्ध समस्त वासनासों से ऊपर उठकर मानव को निर्वाणु क्री शिक्षा देते हैं। कल्की 
मुरादाबाद की सम्मल तहसील में श्रवतरित होकर कलियुग के पापों का शमन 
करेंगा । बह बिना युद्ध के संत्तार पर विजय पाकर सत्ययुग की शुहूप्रात करेगा । 

मत्त्य और कुर्म अवतारों ने जल मग्त सृष्टि का उद्धार किया--पअर्थाव्‌ 
मत्स्य भ्रौर कुर्म जैसे जलचरों से ही भझ्रागे विक्रस्तित होने वाले जीवघारी उत्पन्न हुए । 
बराह ने-श्रर्थात्‌ शुकर वंशी राजा ने श्रपनी सेना के माध्यम से हिरण्याक्ष का बंध 
किया । नूसिह--अश्रर्थात्‌ नरशादूं ल विष्णु ने हिरण्यकश्यप का वध किया तथा वेद 
मार्ग की संस्थापना की । वामन ने तीन डगों-श्र्थात्‌ु तीन आ्राक्रमणों के द्वारा दैत्येन्द्र 
वलि को परास्त करके बैदिक संस्कृति और शासन की रक्षा की । परशुराम ने वेद- 
विरोधी कातंबीर्य प्रजु न को सैन्य समाप्त कर दिया । श्री रामचन्द्र ने रक्ष-संस्कृति 
के विस्तारक़ रावण का वध करके श्रार्य संस्कृति की रक्षा की। श्रीक्षष्ण से 
श्रातंकवादी कंस तथा उसके पक्षघरों का उन्मूलन करके तानाशाही को ही चकनाचूर 
कर दिया। बुद्ध ने मानव के अन्‍्तरंग में बसी झ्रासुरी शक्तियों का विरोध किया तथा 
उनसे जुकने का मध्यम मार्ग भी प्रतिपादित किया | कल्की समस्त आद्शों को 
साकार करने वाला सिद्ध होगा । 


जिन ऋषियों ने वेद-मार्ग को प्रशस्त करने के लिए प्रयास किए, वे सभी 
ग्रवतार हैं। अवतार! का श्र्थ है--नीचे उतरना। जब ईश्वरीय शक्ति किसी 
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जीवघारी में उतरती या प्रकट होती है तो उसी व्यक्ति को अवतार कह दिया जाता 
है । परन्तु, पुराणों का श्रवतार ऐसे मनोवैज्ञानिक प्रवतारवाद का आदर करके भी 
इंएवर द्वारा की जाने वाली लीलाग्रों को ही अधिक महत्त्व प्रदान करता जान पड़ता 
है | ईश्वर की लीलाग्नों से समुण ईश्वर का स्वरूप स्पष्ट होता है। जो निगम ण 
ईश्वर ग्रुणातीत, शब्दातीत, चित्र।तीत एवं संसारातीत है, वही भवतारवादी प्रयोजन 
की पूति के लिए साकार होता है | ऐसे सगुण ईश्वर को नवघा भक्ति के माध्यम से 
पाया जा सकता हैं । नवघा भक्ति इस प्रकार है-- 
श्रवरां कीतंनं विष्णो: स्मरणं परदसेवनम्‌ । 
पभ्रचेत॑ वन्दनं दास्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌ ॥ 

ईएवर की कथा को श्रद्धापुवंक सुनना श्रवण भक्ति है, ईश्वर का गुरणागान 
कीतेन भक्ति है, ईश्वर को पुन:-पुनः याद करना स्मरण भक्ति है, ईश्वर की मूर्ति 
की पग्न-सेवा पाद सेवन भक्ति है, ईश्वर की प्रतिमा पर पुष्पादि चढ़ाना अ्र्चन भक्ति 
है, ईश्वर की महिमा के सूचक स्तोतों का गान एवं मनन वन्दना भक्ति है, “ईश्वर 
मेरे स्वामी हैं और में उनका सेवक हू“--यही भावना दास्य भक्ति है, ईश्वर को 
अपना मित्र मानकर उसमें परम प्रेम रखना सख्य भक्ति है तथा निरहंकार माव से सब 
कुछ ईश्वर को ही समाप्त करना आत्म-निवेदन भक्ति है। ईश्वर श्रपने भक्त की 
रक्षा के लिए सर्देव तत्पर रहता है । ईश्वर अपने करम्मार्गी भक्त की निष्कामता के 
श्राधार पर रक्षा करता है, भक्तिमार्गी भक्त को सामीप्य मोक्ष प्रदान करके रक्षा 
करता है, ज्ञानमार्गी सारूप्यता को प्राप्त करके रक्षा का पात्र बनता है| ग्रत: ईश्वर 
का अश्रवतार अनेक माध्यमों से समाज का रक्षक कहा जा सकता है । 

. 9. हेतु-जीवों के जन्म का कारण भ्रविद्या है। ग्रविद्या के कारण जीव का 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध एवं चेतन रूप घूमिल हो जाता है | इसी झविद्या को जन्म का हैतु 
कंहा गया है | संसार के सभी जीवों का संसरण अविद्या के ही कारण होता है । 
प्रविद्या-भ्रस्त जीव का जन्म-मरण होता है, यथार्थ जीव का नहीं | समस्त सृपष्टि- 
प्रंलय का यही रहस्य ज्ञातव्य है । जीव जब वच्चे के रूप में ग्रवोध श्रौर अरशक्त 
होता है. तो वह अपने श्रापको बच्चा मानता है भ्ौर जब वह्‌ यौवन, प्रौढ़ तथा 
वृद्धावस्था जैसे शरीर-यात्रा ऋ्रमों से निकलता है तो वह श्रपने भ्रापको तद्वत्‌ देखने 
लगता है । वास्तव में जीव क्या है ? प्रथवा “को5ह! जैसी समस्या उसके सामने 
सदैव वनी रहती है । भ्रतः झ्विद्या के कारण संस्कार-रचना का क्रम नहीं टूट पाता 
है तथा जीव विभिन्‍न योनियों में संसरण के लिए विवश हो जाता है | विष्णु 
पुराण में ठोक ही कहा है-- 

तेपां ये यानि कर्माणि प्राक्सृष्टयां प्रतिपेदिरे । 
तान्येव ते प्रपद्यन्त सृज्यमाना: पुनः पुन: ॥. +-विष्णुपुराग 
भ्रत: दाशंनिक हृष्टिकोश को भप्रपनाक< पुराग्यों में श्रविधा के स्वरूप को 
बहुत प्रधिक स्पप्ट किया गया है । वस्तुतः ग्रविद्या माया का ही नाम है ॥ माया 
त्रिगुरामयी है। ब्रिगुरा के समुद्र में सभी जीव निमज्जित- रहते हैं। इसीलिए 
प्धिधा को कर्म-जननी कहकर भागवत पुराण में कहा गया है-- 
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हेतुर्जीवोहस्य सर्गादिर विद्याकर्मंकारकः 
त॑ चानुशायिनं प्राहुर व्याकृतमुतापरे ।। --भागदत, 2/7/8 
श्रत: सृष्टि के प्रारम्भ में श्रविद्या के कारण ही कर्मों का प्रसार हुआ । 
इसलिए श्रविद्या ही जीव के संसरण का हेतु हैं। जीव प्रकृति में शश्नन करता है, 
इसलिए जीव को “भव्याक्ृत' श्र्थात्‌ प्रकृतिरपष भी कहा गया हैं। हमें यहाँ यह 
याद रखना चाहिए कि किसी भी सुष्टि को प्रथम सृष्टि नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
जीव की प्रकृतिबद्धता सृष्टि को भ्रवादि मानने पर ही सिद्ध हो सकती है। श्रतः 
जीव प्रकृति श्रौर ईश्वर अ्नादि होने के कारण समन्‍८्त विश्व और ब्रह्माण्ड रूपी 
नाटक के सर्वेस्व हैं । 

0, श्रपाश्नय--अपाश्रय श्रधिष्ठान या श्राधारभूत स्थित्ति का नाम है । जब 
जीवात्मा जाग्रताचस्था में होती है तो उसे विश्व की यथार्थ अनुभूति होती है, जब 
जीव सोता है तो उसे यथा्थें विश्व की मानसी अनुमूत्ति होती है, जब जीव सुपुष्ति 
में होता है तो वह कुछ क्षणों के लिए पूरी तरह से अपने ञ्राप में खो जाता है, ऐसी 
स्थिति को प्राज्ञ -पूर्ण अ्रज्ञता कहते हैं। जीव इन तीनों स्थितियों में श्लग-प्रलम 
प्रकार का ग्रनुमव प्राप्त करता है। यह सब अनुभव मायामय है । वास्तव में 
जीव क्या है ? इस प्रश्त का समाघान ये तोनों ही अवरस्याएँ नहीं कर पाती । 
पुराण विभिन्न अ्रवस्यागं के ग्राधार पर यही स्पष्ट करते हैं कि जीव अ्रनेक रूपों 

, के अ्रनुभव में ईश्वर के अनेक रूपों का प्रमुभव करता है । परन्तु ईश्वर का वास्तविक 
रूप क्षशिकता के आधार पर उसे 'सुपुप्ति' में अनुमूत होता है । यदि जीव तुरीयावस्था 
को प्राप्त करले तो वह अपने यथार्थ रूप को प्राप्त हो जाता है । उस समय वह श्रपने 
यथार्थ श्रध्रिष्ठान को प्राप्त कर लेता है । इसीं तत्त्व को भागवतकार ने इस प्रकार 
कहा है-- 

विरमेत यदा चित्त हित्वा वृत्तिभयं स्वयम्‌ । 
योगेन वा तदात्मानं वेदेहाया निवर्तते ॥ --भागवत 
अ्रतः पुराणों में दश लक्षणों को भ्राघार वनाकर श्त्यन्त सुन्दर वर्णन किया 
गया है । भागवत पूराण का “अश्रन्तराणि' लक्षण मन्वन्तर का वाचक है, 'संस्था' 
प्रतिसगे का सूचक है । प्रन्य लक्षणों का यथाक्रम वर्णन कर दिया गया है। फिर 
भी यह कहना क्थमपि उचित जान नहीं पड़ता कि पुराणों में श्रन्य विपयों का 
विवेचन ही नहीं हुआ है । 
प्राणों का महत्त्व 

प्रष्टादश पुराणों में वेदों के कथानकीय रहस्यों को पर्याप्त विस्तार विया 
गया है । यद्यवि पुराणों का प्रचलन उत्तर वैदिक काल में ही हो चुका था, परल्तु 
पुराणों का प्रभाव ईसापूर्व छठी शताब्दी के पश्चात्‌ ही समाज में देखने को 
मिला। पुराणों में भक्तिमार्गी दर्शक के प्राघान्य के कारण अनेक प्रकार की छढियों 
का भी प्रचलन हो गया था। फिर भी पुराणों का महत्व अनेक कारणों से अनेक 
रूपों में दर्शवीय है । पुराणों के महत्व के प्रमुख कारण इस अ्रकार है-- 
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. वेदों का विस्तार, 2. ग्रवतारवाद, 3. विभिन्न विद्यात्रों का वर्णन, 


4. भौगोलिक जानकारी, 5. भक्ति-भावना का त्रिस्तार, 6. ऐतिहासिकता का ग्राधार, 
7. दाशनिकता का स्रोत, है. काव्य-स्रोत तथा 9. घर्मशास्त्रीय महत्व । 
. बेदों का विस्तार--वैदिक संहिताओं में सूेवंश तथा चन्द्रबंश के राजाग्रों 
के ग्रतिरिक्त प्रनेक कथानकों का संकेत है। पुराणों में उन्हीं साँकेतिक कथानकों 
को विस्तार दिया गया है | चन्द्रवंश के राजा पुरखा तथा उवंशी के संवाद की एक 
भलक ऋग्वेद में मिलती है | उत्ती संवाद को पुरण्णों में एक विस्तृत कथा के रूप 
में प्रस्तुत क्रिया गया है। वेदों का इन्द्र देवता एक राजा के रूप में पुराणों में 
प्रसिद्ध रहा है। वेदों के यज्ञवाद को पुराणों में पर्याप्त विस्तार दिया गया है। 
राजसूय, अ्रश्वमेघ जैसे भ्रनेक यज्ञों की चर्चा पुराणों में सविस्तार की गई है | राजा 
सगर के यज्ञ के सन्दर्म में ब्रह्मवेवर्त पुराण में विस्तार से लिखा गया है । वेदों के 
यज्ञों का राजनीतिक रहस्य केन्द्रीय शक्ति का निर्माण ही था-ऐसा पुराणों से ही 
जाना जा सकता है । देववंश के राजा इन्द्र ने समर को “इन्द्र! बनने से रोका । 
राजाओं में इन्द्र बनने की अ्रभिलापा केन्द्रीय सत्ता को निर्मित करने के रूप में 
विलसित रही । चन्द्रवंशी राजा नहेप ने इन्द्र को पराजित करके इन्द्रत्व प्राप्त किया 
परन्तु पू्ववर्ती इन्द्र ने विद्वत्वगें को अपने पक्ष में लेकर नहुप को सन्मा्गं से हटाकर 
इन्द्रशासन से भी हटा दिया । वैदिक घमम को प्रतिष्ठित करने में पुराणों का जो 
योगदान रहा है, वह भी किसी से छिपा नहीं है। वेदों का यज्ञवाद ही नहीं, 
ज्ञानमार्ग भी पुराणों का साँगोपाँग रूप में चित्रित हुप्रा है। वैदिक देवताग्रों को 
ईश्वर के रूप में पूजने की स्वस्थ परम्परा पुराणों से ही विकसित हुई है। वेदों में 
जो काव्य-शैली काये कर रही थी, उस्री का विस्तार पुराणों में चरम सीमा तक 
पहुँच गया है । वेदों में दिव्य शक्तियों के मानवीकरण करने की प्रथा थी, इसीलिए 
इन्द्र को एक नित्य युवक का रूप प्रदान किया। परन्तु पुराणों में दिव्य शक्तियों के 
लक्षणों के श्राधघार पर उनका मानवीकरणा कर दिया गया तथा उनको ईएवर रूप 
में भी प्रतिष्ठित कर दिया गया । श्रनत: पुराणों में वेदों का विविधमुखी विस्तार है। 
2. प्रवत्तार वाद--भा रतीय संस्कृति में श्रवतारवाद का श्रीगणेश पुराणों 
ने ही किया । दिव्य शक्ति का एक जीवबारी के रूप में अवतरित होना ही प्रवतार- 
वाद का आधार है | पुराणों में ईश्वर के दशावतार की चर्चा हुई है। भ्रवतारों का 
क्रम इस प्रकार है-. मत्स्यावत्तार, 2. कृर्मावतार, 3. वराहावत्तार 4. नृप्तिहावता र, 
5. बामनावतार, 6. परशुराम, 7. श्लवीरामचन्द्र, 8. श्रीकृष्ण, 9. गोतम बुद्ध तथा 
0, कल्कि । 
पौराणिक अवतारबाद में मनोविज्ञान को भी ध्यान में रखा गया है । 
ज्यों-ज्यों घर्मं का कछास होता है, श्रधर्म का प्रम्पुत्यान होता है, संतजन पीड़ित 
होते हैं, दुप्टनन उत्पात मचाते हैं, त्यों-त्यों विशिष्ट श्राघार को पाकर दिव्य शक्ति को 
प्रकट होना पड़ता है। पुराणों की प्रतिशयोक्तिपूर्ण शैली ईश्वर को प्रायः मानव 
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के रूप में प्रकट देखती रही है, परन्तु यह कहना अधिक युक्तिसंगत है कि विकट 
परिस्थितियाँ ही मानव को ईश्वरीय गुणों को घारण करने की प्रेरणा देती हैं । 
पुराणों के श्रवतारवाद का प्रभाव गीता, भक्तिदर्शन तथा विभिन्न भाषाग्रों के 
साहित्य के ऊपर परिलक्षित होता है। पौराणिक अ्रवतारवाद में आदशेता की 
प्रधानता स्पष्ट है। श्रीराम ने सीता की प्राप्ति के निमित्त ग्रार्य संल्कृति के 
उद्धार को अपनी लीला का प्रयोजन माना | श्रीकृष्ण तानाशाही का सशक्त विरोध 
करके लोकतान्त्रिक नीतियों को महत्व देते रहे । गौतम बुद्ध ने झआाडम्बरों के विरोध 
में बौद्ध धर्म तथा दर्शन का प्रचार किया । 

3. विभिन्‍त विद्याश्रों का बर्रान--पुराणों में ऐसे अनेक संकेत हैं जिनसे यह 
सुस्पष्ट हो जाता है कि पौराणिक काल में अपने देश में अनेक विद्याओ्रों का प्रयत्न 
था| पुराणों में मुख्यतः चौदह विद्यात्नों के नाम इस प्रकार हैं-- 

अनुलेपन विद्या, स्वेच्छारूपधारिणी विद्या, सर्वमूतरुत विद्या, पद्मनी विद्या, 
श्रश्नाग्राम विद्या, रक्षोघ्न व्द्या, जालन्धरी विद्या, वाक्‌ सिद्धि विद्या, परावाला विद्या, 
पुरुष प्रेमोहिनी विद्या, उल्लापन, विद्या देवहृतिविद्या, युवकरण विद्या तथा 
वज्रवाहनिका विद्या । 

पौराशिक अनुवलेपन विद्या के श्राधार पर कोई व्यक्ति अपने पैरों पर लेप 
करके हजारों मील की यात्रा कर सकता था| स्वेच्छारूपधारिणी विद्या के विपय 
में महिपासूर को जानकारी थी, जो अनेक रूप धारण करके युद्ध कर लेता था । 
पदुमपुराण में राजा धमंमूरति को स्वरेच्छारूपधारिणी विद्या का ज्ञाता कहा है । 
मंत्स्य पुराण में सभी जीवंघारियों करी बोलने की ध्वनि को 'सर्वभृूतरुत विद्या” 
के भ्रन्तगंत रखा है। राजा ब्रह्मदत्त को इस व्रिद्या की जानकारी थी। मार्कण्डेय 
पुराण में कंलावती और स्वरोधिप के प्रसंग में पद्मनी विद्या के प्रभाव से छिपे 
रत्न-भण्डारों को जानने का वर्णन है | अत: आधुनिक भूगर्भशास्त्र के सम्बन्ध में 
पौराणिक युग में जानकारी थी। ऐसी जानकारी से भूगर्भेशास्त्रियों को पर्याप्त 
प्रेरणा मिली है। भ्रस्त्रग्रामविद्या' के प्रसंग में अनेक चमत्कारों को प्रदर्शित करने 
वाले शस्त्रों की चर्चा हुई है। श्रजु न ने शंकर से पाशुपात अस्त्रों को प्राप्त किया 
था। राम तथा अजुन के पास अक्षय तूणीर थे। वारुण्यास्त्र तथा श्राग्मेयास्त्र 
की जानकारी आधुनिक युग की शस्त्र विद्या के लिए एक विशेष प्रेरणा है । दुष्टों 
का दलन करने वाली तथा स्वयं की रक्षा करने वाली विद्या को 'रछोष्न विद्या, 
ताम दिया गया । माककंण्डेय पराण:के 70वें 'अध्याय में रक्षोघ्त विद्या" का उल्लेख 
किया गया है | इस विद्या को 6वीं शताब्दी के हिन्दी कवि तुलसी ने झपने 

“रामचरितमानस' में उल्लेख रूप में प्रस्तुत किया है-- 
“प्रव सो मन्त्र देहु प्रभु मोही । जेहि प्रकार मारो मुनि द्रोही ।।” 

जल में भ्रन्तर्घान होने की विद्या को जालन्धरी विद्या का रूप दिया गया | 
महाभारत में दुर्योधन के युद्ध-प्रसंग में पौरासिणिक जालन्धरी विद्या का प्रभाव 
स्पष्टतः दृष्यिगोचर होता है | पौराणिक युग में वाकूसिद्धि विद्या का भी विकास 
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रहा था, जिससे शाप एवं आब्रार्शीवाद देने की शक्ति उत्पन्न हो जाती थी। 'परा 
वाला विद्या के प्रभाव से कोई व्यक्ति शगारिक वातावरण में रहकर भी नितान्त 
निष्काम रह सकता था। इस पुराण-विद्या ने संसार को लीलाया खेल के रूप 
में समझने का पाठ पढ़ाया | पौराशिक पुरुष प्रमोहिनी विद्या' के प्रभाव से कोई 

न्दरी बड़े-बड़े ऋषियों को अपनी शोर भ्राकृपित करने में सफल हुई है । पौराणिक 
काव्यों में रम्भा नामक अप्सरा द्वारा महथि विश्वामित्र को विमोहित करने का 
वर्णंन मिलता है । कुबड़े लोगों को सीधा एवं नीरोग बनाने में पौराणिक उल्लापन 
विद्या का विशेष योगदान है। पौराणिक श्रीकृष्ण ने कुब्नजा को इसी विद्या के 
माध्यम से स्वस्थ किया था । इसी का प्रभाव सुर के काव्य पर भी परिलक्षित होता 
है । श्रीमद्भागवत पुराण मे एक प्रसंग यह है कि कुन्ती ने मह॒वि दुर्वासा से “देवहुति' 
विद्या सीखी थी, जिसके प्रभाव से वह सूर्य नामक देवता को अपने निकट बुला 
सकी | वृद्धों को युवक बना देने वाली विद्या को 'युवकरण विद्य० के नाम से जाना 
गया । शरीर को वज्बवत्‌ कठोर बनाने वाली विद्या को 'वज्वराहिनिका विद्या? कहा 
गया । आधुनिक युग में इस विद्या का सम्बन्ध व्यायाम से जोड़ा जाता है । पुराणों 
में वजित चोदह विद्यात्रों के अतिरिक्त 'रत्वपरीक्षा, वास्तुविद्या', 'प्रश्वशास्त्र' प्रादि 
का वरणुंन है । इन सभी विद्याश्रों ने श्राधुनिक वैज्ञानिक क्षेत्र को एक नई दिशा में 
आ्रागे बढ़ने के लिए मार्ग प्रशस्त किया है। पुराणों की विद्याएँ ग्राघुनिक समाज 
को अनेक चमत्कारों की ओर बढ़ने की प्रेरणाएं देती हैं । 

4. भौगोलिक जानकारोी-पौरारिक युगीन भूगोल हमें प्राचीन संस्कृति 
का अध्ययन करने में सहायता प्रदान करता है । कुछ पौरासिक पर्वत एवं समुद्र 
श्राधुनिक युग में लिखे गए इतिहास के इन विवादास्पद प्रश्त का समाधान खोजने 
में सहायता करते हैं कि ग्रार्यों का मूल देश कीन-सा था ? पुराणों में क्षीरक्तागर 
का विस्तारपुर्वंक वर्गांन किया गया है। क्षीरसागर को विष्ण का निवास-स्यान 
बताया गया है। क्षीरसागर किसी मीठे पानी के समुद्र को कहा जाता होगा । 
प्राचीन युग में 'काश्यप सागर एक्र विद्वान समुद्र के रूप में रहा होगा | श्राजकल 
उसे कँस्पियन सागर कहते हैं ॥ भौगोलिक हलचलों के कारण पुरातन काश्यप सागर 
का एक भ्रंश वालकश भील के रूप में प्रवशिष्ट रह गया । ग्राज बालकश रीव 
विश्व में सर्वाधिक मीठे पानी की भील है। प्रत: ईरानी भापा में 'शोरवान्‌' शब्द 
क्षीरसागर के नाम की परम्परा की सूचित करता हुप्ना हमें 'वालकश भील' शब्द 
की ओर जाने के लिए विवश कर देता है । 'शीरवान्‌' दुग्धवूर्ण समुद्र का ही संक्रेतक 
शब्द है । प्रतः देवों में श्रेप्ठ विप्णु का राज्य क्षीरसागर या कैस्पियन सागर के इर्द- 
गिर्द रहा होगा । अ्रतः देवों के वंशज ग्राय॑ वृहत्तर भारत के ही निवासी रहे होंगे । 

पौराशिक सुमेरु पर्वत मंगोलिया का “ग्रल्टाई' वर्वत ही है, क्योंकि मंगोलियन 
भाषा में अल्टाई शब्द का अश्र्थ होता है5स्वर्णे-निमित पर्वत । भारतीय साहित्य 
में सुमेर को देवताग्रों का निवास कहा है । सुमेख् को हिमालय के उत्तर में ही स्थित 
वतलाया है । इससे यह स्पप्ट हो जाता है कि देव मध्य एशिया के निवासी थे 
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तथा उनकी सन्तान पग्रार्यों के रूप में भारत में आकर निवास करने लगी थी । देव 
संस्कृति वेदों में सुरक्षित है तथा मानद संस्कृति भी | श्रतः वैदिक साहित्य का 
सम्बन्ध निश्चयतः वृद्त्तर भारत से रहा है। पुराणों में जम्बूद्वीप पहले वृद्ृत्तर 
भारत को कहा गया, जिसमें चीन और साइवेरिया का भाग भी सम्मिलित था। 
पुराणों का दूसरा द्वीप प्लक्षद्वीप है, जिसे प्राजकल प्रास्ट्रे लिया के नाम से जाता 
जा सकता है। पुराणों का शाल्मलि द्वीप नाग संस्कृति शर मण्ियों के भण्डार के 
ग्राघार पर उत्तरी श्रमेरिका महाद्वीप ही है। पुराण-वर्णित कुशद्वीप को नील नदी 
से सिचित दिखलाया गया, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि कुशद्वीउ आधुनिक 
श्रफ्रीका महाद्वीप ही है। पुराणों का क्रौंचद्वीप प्राघुनिक अनुसन्धानों के फलस्वरूप 
मय संस्कृति के श्राधार पर दक्षिणी अ्रमेरिका ही सिद्ध होता है। प्राचीन शाकद्वीप 
श्राघुनिक दक्षिणी पश्चिमी एशिया ही है। श्रतः पौराणिक भूगोल प्राचीन संस्कृति 
के विस्तार को जानने में बड़ा सहायक है । 

5. भक्ति-भावना का प्रसार-- पुराणों में तवधा भक्ति का सांगोपाँग वर्णात 
हुमा है । भागवत पुराण में नौ भक्तियों का उल्लेख इस प्रकार हुआ्ना है-- 

श्रवरां कीत॑न॑ विष्यो: स्मरण पादसेवनम । 
झ्चन॑ वन्दन दास्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌ ॥। 

पुराणों के भक्तियोग ने दशम शताददी में प्रारम्भ होने वाले भक्ति झ्ानदोलन 
को विशेष रूप में प्रभावित किया । हिन्दी साहित्य के भक्तिकालीन कवियों को 
पुराणों की भक्ति-भावना ने विशेष रूप में प्रभावित किया है। पुराणों की उपासना 
पद्धति ने हिन्दू समाज को वैदिक धर्म के पथ पर चलने के लिए एक नए रूप में 
द्वी प्रेरित किया । विष्णु पुराण में प्रह्माद, ध्रुव जैसे भक्तों की चर्चा हुई है | ऐसे 
भक्तों के भक्तिपूर्ण भाव जन-समाज को एक प्रादर्श सिखाने में पर्याप्त सहायक सिद्ध 
हुए हैं । पुराणों में ऐसे भक्तों की भी चर्चा है, जो भक्ति के समुद्र में डूबकर मोक्ष 
को भी भुलाते रहे । पौराणिक भक्ति-भावना ने जनसमाज को जीवन के प्रति एक 
आनन्दवादी दृष्टिकोण श्रपनाना सिखाया । भागवत पुराण में मार्कण्डेय ऋषि को 
शंकर की भक्ति में इतना ग्रोत-प्रीत दिखाया है कि वै शंकर का स्तवन करते समय 
ईएवर के वैचित्र्य को प्रतिपादित कर बैठते हैं-- 

नम: शिवाय शान्ताय सत्वाय प्रमुडाय च ॥ 
रजरेन्खेडघोराय नमस्तुभ्यं तमोजुषे ॥ 

6. ऐतिहासिकता का श्राधार-उन्नीोसवीं शताब्दी में वेज्ञानिक रूप में इतिहास 
लिखने की परम्परा प्रारम्भ हुई | ऐतिहासिक युग में राजाओं के दरवारी कवियों ने 
प्रशस्ति-काव्य लिखकर ऐतिहासिक ग्रन्थ लिखे। पौराणिक युग में राजवंशों का 
इतिहास लिखने की परम्परा रही है। पुराणों के प्रमुख पाँच लक्षणों में से 
'वंशानुचरित' नामक लक्षण के आघार पर इतिहास ही लिखा जाता था | सूर्येवंश 
तथा चन्द्रवंश के राजाप्रों का इतिहास जानने के लिए हमें पुराणों को ही वर्णंत का 
प्राधार बनाना पड़ता है | गौतम बुद्ध से लेकर पाँचवीं शताब्दी में होने वाले गुप्तवंशी 
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स्‍्कन्दगुप्त विक्रमादित्य तक की ऐतिहासिक जानकारी भागवत पुराण के प्राधार पर 
सम्भव है | अनेक ऐतिहासिक भ्रुत्थियों को सुलभाने के लिए पुराणों को ही प्राधार 
मानकर श्रागे बढ़ा जाता है। प्राचीन राज्यों की जानकारी के एकमात्र आधार भी 
पुराण ही हैं । 

7. दार्शनिकता का छ्लोतपुराणों में कर्मयमोग, भक्तियोग तथा ज्ञानयोग का 
विशद्‌ वर्णन हुप्रा है। पुराणों के ब्रवतारवाद ने 'गीता' के श्रवत्ारवाद को भी 
प्रभावित किया है । पुराणों में ईश्वर का स्वरूप सग्रुण तथा निगुंण दोनों ही रूपों 
में प्रस्तुत किया गया है । पुराणों की सम्पता है कि ईश्वर की कृपा से ही जीव 
भगवदाकारता को प्राप्त हो सकता है। इस सिद्धान्त को 5वीं शताब्दी में आचाये 
वललभ ने अपनाया तथा ग्रद्व तवाद को भक्तिवादी रूप देने के लिए 'शुद्धाद तवाद' 
की स्थापना की । वल्लभाचायं ने भागवत पुराण का भाणष्पय करके उसे दाशंनिक 
ग्रंथ बना दिया | पौराणिक यज्ञवाद ने वेदिक यज्ञवाद को पूर्ववाद रूप में प्रचलित 
रखने में योगदाव दिया । पुराणों में ही वैष्णव तया शैत्र जैसे भक्त-सम्प्रदायों का 
विकास हुम्ना । साम्यवादी दृष्टिकोण भी पुराणों की ही देन है। पुराणों में 
मास्तिकता और ग्रास्तिकता का भी विस्तृत वर्शंन क्रिया ग्रया है। भोगवाद को 
यथार्थ रूप देने में तथा उसे विरक्ति रूप देने में भी पौराणिक कथाग्रों का विशेष 
योगदान है। 

8. काव्य घा स्रोत-पुराणों में श्रगेक कथाग्रों का विस्तृत वर्णन है। 
सर्येवंश के राजाग्रों का इतिवृत्त भागवत्‌ पुराण में मिलता है। उसी इतिवृत्त को 
श्राघार वनाकर चौयी शताव्दी में महाक॒वि कालिदास ने 'रघुत्रंश' महाकराब्य की 
रचना की । शिव पुराण तथा स्करदं पुराण की घटताप्रों को लेकर कालिदास का 
'कुमारसम्मव' नामक महाकाव्य लिखा गया। संम्क्रत के प्रनेक वाटकों की रचना 
पौराणिक कथानकों को लेकर ही हुई। पुराणों का प्रभाव संस्कृत साहित्य के ऊपर 
ही नहीं, भ्रपितु हिन्दी साहित्य के ऊरर भी व्यापक रूप में पड़ा है । भागवत्‌ पुराण 
के दशम स्कनन्‍्घ के श्राघार पर भक्तिकालीन कवि सूरदास ने श्रीकृष्ण की लौलाश़्रों 
का प्रदुभुत रूप प्रस्तुत किया है। गोस्वामी तुलसीदास ने रामचरित मानस की 
भूमिका में 'नाना पुराण निगमागम सम्मत' कहकर ग्रपने काव्य के ऊपर पुराणों के 
प्रभाव को स्वीकार क्िया। तुलसी ने पुराणों को ग्राप्त वाक्य के रूप में भी 
ग्रहण किया है--'कह्िं वेद इतिहास पुराना | झ्राघुनिक संस्कृत साहित्य पर पुराणों 
का व्यापक प्रभाव स्पष्ट है। ग्राघुनिक युग के महान्‌ नाटऋकार भट्ठनारायण शास्त्री 
ने छिपानवें पौराणिक नाटकों की रचना की। 'त्रिपुर विजयम्‌", 'मेंथिलीयम्‌', 
प्रमृुतमन्यनम्‌' श्रादि नाटक पौराशिक प्रभाव को स्पष्ट करते हैं। हिन्दी के प्राघुनिक 
कवि श्रयोध्यासिह उपाध्याय हरिश्रौध के महाकाव्य 'प्रिय-प्रवास पर पौराशिक प्रभाव 
स्पष्ट है | पुराणों की शैली ने भी साहित्य विधाप्रों की शैली को प्रमावित्र किया है। 
प्रतः पुराणों का साहित्य के ऊपर विविधमुली प्रमात्र है, इसमें लेशमात्र भी सन्देह 

नहीं किया जा सकता । 
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9. घमंशास्त्रीय सहत्व--पुराणों में वर्ण-व्यवस्था तथा वरणश्रिम-धर्म का 
वैज्ञानिक विधान प्रतिपादित करने का एक सुन्दर प्रयास दिखलाई पड़ता है। पुराणों 
में इष्टापूर्ण कर्मों की करणीयता पर विचार करके हमारे जन-पघम्ताज को एक स्वस्थ 
कर्म-पथ प्रदान किया गया है। पुराण तीर्थों की महिमा प्रतितादित करने मैं पीछे 
नहीं रहे । पुराणों ने राजधर्म का वर्णन भी विस्तार से किया है। परन्तु, जब 
पुराणों ने ब्राह्मणों की जातिगत तथा देशगत विशेषताश्रों को लेकर उनकी मुक्तकंठ 
से प्रशंसा का श्रीगणेश किया तो श्रनेक श्राडम्बरों का प्रचलन प्रारम्म हो गया | गया 
नामक तीथथ के ब्राह्मणों के विषय में निम्त दर्शनीय उदाहरण है-- 

न विचाय॑' कुल शीलं विष्ण च तप एव च । 
पूजितैस्तु राजेन्द्र ! मुक्ति प्राप्तोति मानव: ॥ --वायु पुराण, 8 2/26 
प्र्थात्‌ गया तीर्थ के ब्राह्मण के कुल, उसके शील, विद्या तथा तपस्या के 
विपय में विचार न करके जो व्यक्ति उसका झ्ादर करता है, वह मुक्ति को प्राप्त 
होता है। यहां यह विचारणीय है कि यदि गया तीथ्थ के चाह्मण की जाति-विद्या 
तत्त्व प्रपरीक्षणीय हैं तो कुछ लब्धप्रतिष्ठ विद्वानों के पीछे लड़रे विद्वानों की भी 
पूजा होने लगेगी । श्रतः पुराण ब्राह्म॒ण-धर्म क्रा विश्लेषण कऋरते समय अतिवादी 
दृष्टिकोण और भुके हुए भी दिखलाई पड़ते हैं। इसी तरह से मानवों को भयभीत 
करके उन्हें धर्मप्रियता का पाठ पढ़ाना तो उचित है, परल्तु ऐसी धर्मप्रियता के पीछे 
श्रनेक प्राडम्ब्ररों से समाज को श्राक्रान्त करना तो बुरा है। फिर भी पुराणों के अनेक 
उदाहरण स्मृति-्रंथों में ज्यों-के-त्यों पाए जाते हैं जिनसे यह स्पष्ड हो जाता है 
कि पुराणों ने धर्मशास्त्र को अत्यधिक प्रमावित किया है। राजाग्रों और ऋषियों के 
चरित्र को लेकर जो चारित्रिकर धर्म प्रस्तुत किया गया, उप्तका अधिकांश सदैव 
प्रनुसरणीय रहेगा। वर्ण-व्यवस्था तथा वर्णाश्रम धर्म को समाज में भ्रत्यधिक प्रचलित 
करने का श्रेय पुराणों को ही है। प्रनेक विद्वानों ने पुराणों को धमशास्त्र ही कहा है । 
अरब हम इस निष्कपं पर सहजतया पहुँच सकते हैं कि पुराणों में वस्,ओों 
तथा तत्त्वों के नामकरण में भी काव्यात्मक शैली का परिचय दिया गया है । 
इसीलिए सृष्टि को विस्तार देने वाली शक्ति को ब्रह्म, सृष्टि को गति या विकास देने 
वाली शक्ति को विष्णु तथा सृष्टि संहार करने वाली शक्ति को रुद्र कहा गया है। 
वस्तुतः ये तीनों ही नाम चैतन्य शक्ति की तीन स्थितियों के हैं। परन्तु समय-समय 
5 होने वाले ऋषियों और राजाग्रों को प्रकृत्ति के साथ जोड़कर ग्रतिशयोक्तिपुर्णं 
शैली का स्वरूप सुसज्जित कर दिया गया है। पुराणों में प्रायः सभी तथ्य अति- 
शयोक्ति से पूर्णो हैं। पौराणिक काल-गणाना पनेक प्रसंगों में अ्रत्युक्तिपूर्ण जान पड़ती 
है । तपोरत व्यक्तियों के तपस्या-काल निर्धारण करते समग्र अत्यन्तातिशयोकिति से 
काम लिया गया है । युवती पार्णती को शंकर की प्राप्ति हेतु कई हजार च्षे तक 
तपस्या करनी पड़ी । वृद्ध मनु तथा शतरूपा ने हजारों वर्ष तप किया। ऐसे सभी 
प्रसंगों को प्रतिशयोक्तिपूर्ण ही मानना पड़ेगा। फिर भी पुराणों में धार्मिक तथा 
दाशंनिक अनुचिन्तन का स्वरूप पर्याप्त उज्ज्वल है। समय-समय पर होने बाले 
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ब्यासों ने अपने क्षुद्र स्वार्थों की पूति के लिए पुराणों को उज्ज्वलता को अत्यधिक 
घूमिल करने के दुस्सहासपूर्ण प्रयास किए हैं। प्रशस्तिगान करने वाले चरणों ग्रोर 
भाटों की भाँति पौरारशिक वेदब्यासोों ने भी पुराणों का ऐतिहासिक रूप विगाड़ने में 
किसी प्रकार की कमी नहीं रखी । एक विचित्र वात और भी है कि पुराणों का 
श्रवतारवाद तो विक्रासवादी सिद्धान्त का पोषक जान पड़ता है परन्तु पौराणिक 
युगक्रम अपनी उल्टी गंगा ही वहाता है । सतयुग को सर्वाधिक उन्‍नतिशील युग कहा 
गया है। चेता को सउयुग की प्रयेज्मा क्रम पवतिशीन तथा द्वापर को बता की प्रयेन्ना 

कम विकसित बताया गया है । वतंमान युग (कलयुग) को तो समस्त पापों का केन्द्र 
ही कह दिया गया है। इतना कहने पर भी कलियुग को रामनाम के प्रताप से 
सुसज्जित करने की दिव्य कल्पना की गई है । कलियुग में ईश्वर का नाम लेने से ही 
मुक्ति होती है । ऐसे पण्डिताऊपन के कारण ही हमारा देश प्रगतिशीलता की दौड़ 
में पीछे रह गया है। फिर भो पुराणों का मूल तत्त्व धर, प्र्थ, काम तथा मोक्ष 
तामक पुरुषार्थ-चतुष्ट्य की दृष्टि से अ्रत्यन्त प्रत्ृंशनीय है । विभिन्न भाषाओ्रों के 
साहित्य को विकसित करने में पुराणों का ग्रमृत्तपूर्व योगदान स्वीकार किया गया है। 

प्राचीन युग को सर्वाधिक उन्नति का केन्द्र बताने से पुराणों ने प्रतीत को जो महृत्त्व 

प्रदान किया है. उसका राष्ट्रीयतावादी महत्त्त अवश्य है | परन्तु पुराणकारों की इस 
कल्पना का झादर कथमपि नहीं किया जा सकता कि समस्त प्रगति अतीत काल में 
ही हो चुए्र है तथा आधुनिक युग पापों का केन्द्र है । ग्राज के विज्ञान को ग्राज की 

विविधिमुखी सम्यता को महत्त्व देने के लिए हमें महाकृवि कालिदास के इस कथन की 
प्रोर हृष्टिपात करना ही चाहिए-- 

'पुराशमेव न साधुसव न नवमित्यवद्यम्‌ ।* 
पौरारिक महाकाव्य 
(४एा०ण0टष्टां0४ ४फएा९५) 
हम पूर्व पृष्ठो में पुराणों के विपय में सविस्तार प्रकाश डाल चुके हैं। जिस 

प्रकार पुराण लौकिक संस्कृत के प्राचीन रूप में प्रणीत हुए, उसी प्रकार लौकिक 

संस्कृत को ग्राघार वनाकर वाल्मीकि ने “रामायण तथा कृष्ण पायन वेदव्यास ने 

महाभारत” की रचना की | पाँचवीं शताब्दी ई. पू. में श्राचार्य पाणिनि ने जिस 

संस्कृत भाषा को 'गप्रष्टाष्यायी' के रूप में व्याकरणवद्ध किया, उप्तसे किचित्‌ भिन्न 

भाषायी रूप में 'रामायरा' एवं 'महाभारत' नामक प्राचीन महाकाव्यों की रचना 

हुई | भ्रतः भाषा की दृष्टि से ही नहीं, श्पितु भ्रनेक पौराणिक प्रतिमानों के प्राधार 

पर भी उक्त ग्रन्यों को पौराशिक साहित्य के भ्रन्तर्गंत परिगणशित किया जाता है । 

रामायरप 
गोस्वामी तुलसीदास ने रामचरित मानस के वालकाण्ड में रामायरप के रचयिता 
महू वाल्मीकि का श्रादर करते हुए लिखा है 
बनन्‍्दहू मुनि पद कंज, रामायण जेहि निरमयक । 
सखर सुकोमल मंजु, दोप रहित दूपण सहित ॥॥ 
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संस्कृत साहित्य के नाटक “उत्तररामचरित' में महपि वाल्मीकि को आझ्रादि 
कवि के रूप में याद किया गया है | वाल्मीकि रामायण के प्रारम्भ में वाल्मीकि को 
नारद तथा भरद्वाज जैसे ऋषियों से प्रभावित दिखलाया है। परन्तु यह निश्चित 
है कि लौकिक संस्कृत में पहले कवि के रूप में वाल्मीकि ही प्रसिद्ध हैं। डॉ. राम- 
घारीसिंह दिनकर ने वाल्मीकि को लौकिक संस्कृति का प्रथम कवि कहने का एक 
साम्य दूढ निकाला है। वस्तुत: जिस प्रकार तेरहवीं शत्ताब्दी में हिन्दी के कवि 
श्रमीर खुसरो ने खड़ी बोली में कुछ रचत्ताएँ कीं, परन्तु वह युग हिन्दी का प्रारम्भिक 
युग ही था; उसी श्रकार वैदिक संस्कृत के युग में वाल्मीकि ने लौकिक सस्क्ृत में 
#हाकाव्य (रामायण की रचना की ।7 कहा जाता है कि एक बार वाल्मीकि तमसा 
नदी के तट पर घूम रहे थे । उनके सामने ही एक दुर्घटना घटित हुई | एक वहेलिये ने 
श्रपने तीर के वार से क्रौंच या टटहरी पक्षी के जोड़े में से एक का वध कर दिया । 
जोड़े में से बचा एक पक्षी विरह-कातर दृष्टि से देखता रहा--प्रभापता रहा । 
वाल्मीकि की सहृदयता करुणा-ज्वार के रूप में परिणत हो गई । भ्रचानक ही उनके 
कण्ठ से यह श्रनुप्टुप छनन्‍्द फूट पड़ा-- 

माँ निपाद ! प्रतिष्ठात्वमगमः शाश्वती समा: । 
यत्क्रॉंचमिथुनादेकमवधी: काममोहितम्‌ !। 

वाल्मीकि से पूर्व रामायण से सम्बद्ध कुछ श्राख्यान प्रचलित रहे थे । पहले 
राम-कथा कण्ठों तक ही सीमित रही थी । पीछे से वाल्मीकि ने राम-कथा को एक 
महाकाव्य का रूप प्रदान किया परन्तु वाल्मीकि रामायण में वाल्मीकि राम के 
समकालीन कहे गए हैं। पौराणिक शैली के भ्राघार पर तो उन्होंने 'रामायणा की 
रचना राम के उद्भव से पूर्व ही कर दी थी । परन्तु-ऐसा कथन केवल श्रादि कवि 
को महत्त्व प्रदान करने के लिए ही है । श्राधुनिक 'रामायण” को देखते हुए यह 
कहना न्यायसंगत है कि रामायण पहले श्रति संक्षिप्त रूप में रही होगी । वाल्मीकि 
श्रादि कवि थे, परन्तु उन्होंने रामायण को जो रूप प्रदान किया, वह आज अश्रप्राप्य 
है । समय-समय पर “रामायण” कवियों के हाथों में पड़ती रही तथा उसमें इतना 
प्रक्षेप क्रिया गया कि उसका वास्तविक रूप ही तिरोहित हो गया। श्राघुनिक 
बाल्मीकि रामायण में गौतम बुद्ध को एक नास्तिक के रूप में बाद किया गया 
है--यथाहि चौर:स हि वुद्धस्तथागतं नास्तिकमन्नविद्धि । (2/09/34) । 
फिर भी रामायरा का मूल रूप वैदिक युग में ही रचा गया होगा ! सम्प्रति रामायण 
का रचना-काल 600 ई. पू. माना जा सकता है 2 


रामायण फा महाकाव्यत्व--रामायण एक पौराणिक महाकाव्य है। किसी 


महाकाव्य को महांकाव्यत्व की कसीटी पर कसने के लिए कुछ प्रम्मुख श्रग्नलिखित 
लक्षणों की श्रावश्वकता होती है--- 


] दिनकर : संस्कृति के चार अध्याय, प्‌. 67. 
2 कामिल बल्के ; रामकथा, पृ. [0. 
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. सर्गेबद्धता, 2. उदात्त नायक, 3. प्रसिद्ध कथानक, 4. ज्यूगार, वीर तथा 
शान्त रसों में से कोई एक प्रधान रस तथा अन्य रसों का भी यथायोग्य समावेश, 
5. प्रकृति-वर्गंन की विविधता, 6. भाषा-शैली की उदात्तता तथा 7. रचना का 
विशिष्ट उद्देश्य । 

प्राय: सभी काव्यशास्व्राचार्यों ने उपयुक्त लक्षणों को किचित्‌ हेर-फेर के 
साथ स्वीकार किया है। यदि उपयुक्त सात लक्षणों में कुछ संशोधन करना झावंश्यकर 
माना जाए तो पहले और तीसरे लक्षणों को एक लक्षण में ही समाहित करना भी 
सम्भव हो सकता है--पअ्रर्थात्‌ स्गबद्ध प्रसिद्ध कथानक का संयोजन | 

3. रामायण की सर्मबद्धता-- रामायण में सात काण्ड हैं--बालकाण्ड, 
श्रयोध्याकाण्ड, भ्रण्यकाण्ड, किप्किन्धाकाण्ड, सुन्दरकाण्ड, युद्धकाण्ड तथा उत्तरकाण्ड 
इन सभी काण्डों में भ्रभेक सर्ग हैं। वाल्मीकि मे एक घटना को एक सर्ग में वॉवकर 
रामायण की प्रमुख कथा में कोई व्याघात नहीं पहुँचने दिया है। वाल्मीकीय रामायण 
की सर्गबद्धता से हिन्दी के 'प्ृथ्वीराजरासो/ तथा “रामचन्द्रिका' नामक महाकाव्य 
प्रभावित जान पड़ते हैं । साहित्यदर्पंणाकार ने आठ से भ्रधिक सर्गो की भ्रावश्यकता 
पर वल दिया है परन्तु सर्गो के आठ से श्रधिक होने पर ही कोई काव्य महाकाव्य 
नहीं हो जाता । जिस प्रकार हिन्दी का रामचरितमानस सात काण्डों--'सप्त प्रबन्ध 
सुभग सोपाना” होने पर भी एक सफल महाकाव्य है; उसी प्रकार वाल्मीकि 
रामायण भी सर्मवद्धता की दृष्टि से एक सफल महाकाव्य है । प्राचार्य विश्वनाथ की 
यह उक्ति--सर्गवद्धों महाकाव्यम्‌' वाल्मीकि रामायण के ऊपर पूरी तरह से चरितार्थ 
होती है। 

2. उदात्त नायक--रामायणा के नायक श्रीरामचन्द्र नाट्यशास्त्रीय हप्टिकोण 
से धीरोदात्तनायक हैं । घीरोदात्तनायक के लक्षण इस प्रकार हैं-- 

..._ सहासत्त्वोषतिगम्भीर: क्षमावानविकत्यन: । 
स्थिरो 'निमूढाहंकारों घीरोदात्तः हृढ़ब्रतः ॥। --दशरूपक 
प्रस्तुत लक्षण के आधार पर घीरोदात्त नायक के गुण इस प्रकार हैं-- 

], परम प्रतापशील, 2. अत्यन्त ग्रम्भोर, 3. क्षमाशील, 4. निरहंकारी, 
5. समचित्त, 6. स्वाभिमानी तथा 7- सत्यसंघ । - . 

वाल्मीकि रामायण के प्रारम्भ में राम को सदगुखों के केन्द्र के रूप में खोजा 

गया है । राम चन्द्रवत्‌ प्रियदर्शन हैं; समुद्रवत्‌ गम्भीर हैं, कालाग्नितुल्य विकराल हैं; 
विष्ण-तुल्य पराक्रमी हैं; पृथ्वी के समान क्षमाशील हैं । प्रधिक क्‍या कहें, राम 
सर्वगुण-सम्पन्न उदात्त नायक हैं। 

उदात्त नायक राम के साथ लक्ष्मण जैसे वीर श्रौर त्यागी भाई का भी 
प्रादर्श चरित्र है। भरत वितृप्णा की साक्षात्‌ मूत्ति हैं। सीता प्रथम श्रेणी की 
पतिव्रता महिला हैं, जो रावण के श्रपार वैभवपूर्ण राज्य को घृणा से देखकर राक्षस 

संस्कृति का भ्नुगमन न करके श्रर्ति-परीक्षा में खरी उतरती हैं। हनुमान एक परम 
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प्रतापी एवं निष्काम वीर हैं । रामायण का प्रतिनायक रावण वैभव झौर प्रचण्डता 
की मूर्ति के रूप में दिखलाई पड़ता है; यधा-- 

श्रपश्यत्‌ लंकाविपर्ति हनुमान श्रतितेजसम्‌ । 

श्रावेष्टितं! मेरझशिखरे सतोयमिवतोयदम्‌ ॥। 

श्रतः वाल्मीकि रामायण में आदर्श पात्रों का निरूपण है 

3. प्रसिद्ध कथानक्क-“रामायन सत कोटि अ्रपारा” उक्ति यह सिद्ध करती 
है कि रामकथा एक प्रसिद्ध पौराणिक कथा है। राम की कथा अनेक कवियों के 
हाथों में जाने से उज्ज्वलता की श्लोर उत्तरोत्तर बढ़ती चली गई है। राम-जन्म से 
लेकर राम के राज्याभिषेक तक की बृहदू कथा रामायरा की मूल कथा है। इस 
मूलकथा रूपी धारा में अनेक छोटी-छोटी कथाएँ लघुधाराञों की भाँति श्राकर 
मिलती हैँ । रामायण का उत्तरकाण्ड श्रवान्तर कथाओं से परिपूर्ण है। रावण की 
दिग्विजय की कथा सविस्तार वर्णन एक श्रवान्तर कथा ही है। संक्षेपत्: यही पर्याप्त 
होग़ा कि रामायरा की कथा वेदिक्रकाल से ही प्रचलित थी तथा उसे महाकाव्य का 
रूप देने का श्रेध वाल्मीकि को प्राप्त हुआ्ना । 

4. रसों का समावेश--कृभी रामायण में वीररस की प्रधानता रही होगी । 
परन्तु ग्राधुनिक वाल्मीकि रामायण में वीर रस का प्राघान्य स्पप्ट नहीं है । रामायण 
में श्वगार श्रौर शान्त रसों का समावेश तो है, परन्तु उनकी प्रधानता दिखलाई नहीं 
पड़ी । यदि गहराई से देखा जाए तो यह कहा जा सकता है कि वाल्मीकि रामायण 
में करुण रस की प्रधानता है। राम के चरित्र का मूलोदय करुणाजनित प्रसंग से ही 
होता है । सीता की प्राप्ति तक राम युद्ध करते हुए भी करुणा के ही भ्रवतार बने 
रहते हैं । वाल्मीकि के राम रावण पर विजय पाकर भी करुणा की मृति बने रहते 
हैं । राम का परिवार करुणा का घर जान पड़ता है | भ्रतः रामायण की मूल चेतना 
करुण रस से पगी हुई है | भवभूति का यह कथन--एको रस: करुणैव:** ।” वाल्मीकि 
रामायण के ऊपर चरितार्थ होता है । फिर भी वाल्मीकि रामायण में शव गार, हास्य 
रोद्र,, वीर, भयानक, वीभत्स, श्रद्मुत, शान्त, वात्सल्य तथा भक्ति रसों को अनेक 
स्थानों पर देखा जा सकता है । न्‍ 

5. प्रकृति चर्णान की विविघता--पश्राचार्य रामचन्द्र शुक्ल ने महाकाव्य को एक 
वनस्थली की उपमा दी है | 'रामायरा' में वनस्थली के भ्रनेक भव्य रूप दर्शनीय हैं । 
नमिपारण्य तथा दण्डकारण्य की प्राकृतिक सुपमा का मनोहारी वर्णोन देखते ही 
बनता है | सीता का प्रपहरण होने पर दण्डकारण्य की कमल, केला, श्रनार जँसी 
धनस्पत्तियों को देखकर राम के हृदय की वियोगकालीन रति उद्दोप्त हो जाती है । 
राम प्राकृतिक तत्त्वों के,दर्शन और चिन्तन मात्र से विरह-विद्धल हो उठते हैं। 
प्रकृति का ऐसा उद्दाम उद्दीपन-स्वरूप प्रकृति-वर्णन श्रन्यत् दुर्लभ ही है। वाल्मीकि 
के हृदय में प्रकृति के प्रति अनूठी रागात्मकता का परिचय वर्षा-ऋतु के वर्णन में 
भी मिलता है । प्रकृति की भीपणता को व्यक्त करने में भी कवि को श्रमूतपूर्वे 
सफलता मिली है । उस वनवासी कवि के हृदय में प्रकृति के कण-कण को श्रवलोकने 
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की सहृदयता विद्यमान्‌ है| वाल्मीकि ने योद्धाओं के स्वरूप के चित्रण में भी पूरे, 
चन्द्र, ज्वलन्त अग्नि जैसे तेजस्वी एवं सुन्दर .,त््वों को संयोजित किया है । भरत: 
वाल्मीकि ने प्रकृति को आलम्बन, उद्दीपन, आलंकारिक ठथा संवेदनात्मक रूप में 
प्रस्तुत करके प्रकृति-वर्णोन के कौशल को प्रकट कर दिया है । 

6. भाषा-शैली की उदात्तता--वाल्मीकि की रामायण में लौकिक संस्कृत का 
पाणिनि-पूर्व हप दिखलाई पड़ता है । फिर भी वाल्मीकि की भाषा में लाक्षणिकता 
तथा पात्रानुकूलता की कोई कमी दिखलाई नहीं पड़ती । वाल्मीकि की संस्कृत 
सरलता, स्पष्टता, रोचकता जैसे ग्रुणों से विभूषित जान पड़ती है । वार्ल्म कि ने 
मुख्यत्तः अनुष्टुप छन्द का ही प्रयोग किया है। फिर भी सर्गान्त में कुछ श्रन्य छन्दों 
की छंटा भी देखने योग्य है । वाल्मीकि के श्रनुष्टुप छनन्‍्द में एक विशेष प्रवाह अथवा 
लय है। पाठक इस छनन्‍्द की गेयता से भी प्रभावित हुए बिना नहीं रहता । 
आदि कवि के काव्य में तत्कालीन भाषा की दृष्टि से उदात्तता का प्रभाव नहीं 
खटकता है । ' 

7. रचना का विशिष्ट उद्देश्य--'प्रयोजनाहते मन्दो5पि न प्रवर्तते ॥-- 
श्र्थात्‌ उद्देश्य के विना तो मूर्ख भी कार्य प्रार्म्म नहीं करता तो विद्वानों की 
तो बात ही क्‍या है । वाल्मीकि की रचना का उद्दे श्य कार्यों का यशोगान न होकर 
सम्पूर्ण विश्व के सामने विभिन्न श्रादर्शों को प्रस्तुत करना है। राम के चरित्र की 
उज्ज्वलता क्के प्रतिपादन के साथ-साथ कवि ने श्ननेकानेक चरित्रों की आादर्शता को 
चित्रित किया है| हनुमान को अ्रन्यतम वीर सिद्ध करते समय युद्धकाण्ड के उस प्रसंग 
को कितना मामिक बना दिया है, जिसमें विभीषण वृद्ध जामवन्त के पास पहुँचकर 
उनसे समस्त सेना की मूच्छित स्थिति का वर्णन करता है । जामवन्त हनुमान की 
सकुशलता के विपय में पूछकर एक कुतूहल उत्पन्न कर देते हैं । .उस कौतुहल से 
विभीपर बहुत प्रभावित एवं चकित होता है और वह यह भी पूछ लेता है कि 
माननीय 'जामवन्त ने राम श्लोर लक्ष्मण की कुशलता न पूछकर सर्वप्रथम हनुमान की 
कुशलता ही क्यों पूछी ? जामवन्त यहा उत्तर दे पाते हैं कि यदि हनुमानजी के प्राण 
संकट में हैं तो समस्त जीवित राम दल मृतक प्राय: हो चुकः है श्र यदि हनुमान 
सकुशल हैं तो समस्त राम दल के मूच्छित और श्राहत होने पर भी कोई विशेष 
हानि नहीं हुई है । वस्तुतः वाल्मीकि जैसे कवियों की ऐसी घारणाएँ वोरों की 
कर्मठता तथा नेतृत्व की सफलता को सूचित करके किसी राष्ट्र को उन्‍नति की श्रोर 
ले जाने में पूवंत: सहायक सिद्ध होती है । वाल्मीकि ने राम के पक्षघरों के माध्यम 
से गाय संस्क्तति का जीवन्त चित्र चित्रित कर दिया है। रावण के ऊपर राम की 
विजय राक्षस संस्कृति के ऊपर आाय॑ संस्कृति की विजय है राम का प्रदुभनुत 
शारीरिक गठन गप्रार्य वीरों की वलिप्ठता का ही द्योतक है। वाल्मीकि रामायण में 
नास्तिकता के ऊपर भ्रास्तिकता की विजय प्रदर्शित करके बेदिक धर्म की उपादेयता 
को भी स्पष्ट कर दिया गया है। भ्रत: वाल्मीकि रामायण का प्ररायन महान 
आदर्शों को लेकर हुग्ना है 
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वाल्मीकीय रामायण में विचित्र शापों-आ्राशीर्वादों तथा अनेक घटनाशों की 
विचित्रताश्रों को देखते हुए उसे पौराणिक महाकाव्य कहता ही उचित हैं । रामायण 
राम से सम्बद्ध का ही चरित काव्य है । किसी चरित काव्य में जितनी भी विशेषताएँ 
होती हैं, वे समी वाल्मीकि रामायरा में प्राप्त होती हैं। चरित काव्य की मुख्यतः 
निम्न विशेषताएं हैं?--.. प्रवन्ध काव्य श्र घर्मं कथा का समन्वय, 2. पौराशिक 
कथा-ल्रोत, 3. कथानकीय झुढ़ियाँ--पूर्वजन्म की कथा, श्राकाशवाणी, शाप, रूप- 
परिवर्तन इत्यादि, 4. श्रलौकिक तत्वों का समावेश, 5. रोमांचक और साहधिक 
घटनाओं का अतिरेक, 6. जीवन-दर्शन एवं प्रकृति-वर्णन की गहराइयाँ, 
7. प्रश्वोत्तरात्मक, 8. प्रवन्ध-रूढ़ियाँ--मंगलाचरण, सज्जन-प्रशंसा तथा दुष्ट-निन्‍्दा 
आ्रादि, 9. छन्द-योजना । 
महाभारत 
महाभारत” शब्द का शअर्थ है--महायुद्ध । कौरवों तथा पाण्डवों के राज्य- 
विभाजन के प्रश्व को लेकर उत्तरी भारत की शक्तियाँ परस्पर टकरा गईं । उन 
शक्तियों के वकराव के घोर परिणाम दी रूपों में सामने आए--अ्रथम तो भारत की 
शक्ति का हास के रूप में श्र दूसरे रूप में भारत पर विदेशी आ्ाक्रमणों का 
श्रीगरोश । महाभारत में प्रथम परिणाम पर ही विशेष बल दिया गया है । 
महाभारत : एक परिचय--महाभारत अ्रठारह पर्वों में विभक्त एक बृह॒द प्रन्थ 
है | कप्स द्वपायन वेदव्यास ने महाभारत की रचना की। परन्तु, श्राज जो 
महाभारत उपलब्ध होता है, वह श्रनेक व्यासों की रचना है। “व्यास' एक 
उपाधिसूचक नाम* है। कृष्ण ६ पायन वेदव्यास ने जिस काव्य की रचतरा की, 
उसका नाम जय! काव्य था| महाभारत के आदि पवे में इसकी स्पष्ट सूचना है--- 
सारायणं नमस्कृत्य नरं चैंप नरोत्तमम्‌ । 
देवीं सरस्वत्तीं चैव ततो जयमुदीरयेत !! 
वर्णित जय काव्य में श्राठ हजार आठ सौ इलोक थे । इन श्लोकों के विपय 
में यह कहा गया है कि 'जय ग्रन्य के श्लोकों के मर्मज्ञ वेद व्यास के अतिरिक्त शुकदेव 
ओर संजय भी रहे हैं-- 
भ्रष्टो श्लोकसहल्ञारि अ्रष्ठे इलोकशतानि च । 
श्रहं वेदिम शुको वेत्ति संजयोवेत्ति वा न वा ॥ 
कालान्तर में “जय! ग्रन्थ का विस्तार करके उसे भारत! नाम दिया । 
तदनन्तर 'भारत' में श्रनेक उपास्यानों एवं श्राल्यानों को जीड़कर उसे महाभारत” 
रूप प्रदान किया गया--- 
चतुविशतिसाहस्ी चक्रे भारतसंहिताम्‌ । 
उपाख्यानबिना तावत्‌ भारतं प्रोच्यते बुघेः ! 


] डॉ. उदयमानृसिह : तुनसी काव्य-मीमांसा, पृ. 428. 
2 वाचस्पति गंरोत्रा : संस्कृत साहित्य का इतिहाय, पू. 229. 
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महाभारत के लेखन के विपय में एक किवदन्ती यहु है कि एक बार व्यासजी 
ने अपने हुदय में महाभारत से सम्बद्ध घटनाओं का चिन्तन करते-करते भावात्तिरेकता 
का झनुभव किया । उनके हृदय से काव्य-धारा फूटना चाहती थी, परन्तु सुयोग्य 
लेखक के श्रभाव में वे उसे लिपिबद्ध नहीं कर पा रहे थे | देैवयोग से उनकी मेंट 
गणेशजी से हुई । व्यासजी ने अपनी आपत्ति गणोशजी के सम्मुख रखी । गणेशजी 
महाभारत लिखने के लिए तो तैयार हो गए, परच्तु उन्होंने एक शर्ते यह लगा दी 
कि यदि व्यासजी घाराप्रवाह नहीं बोल पाएँगे तो वे ग्रन्य को लिपिवद्ध नहीं करेंगे । 
चतुर वेदव्यास ने भी गरोशजी से कहा कि श्राप भी ग्रर्थ जाने बिना शलोकों को 
नहीं लिखेंगे । श्रनुवन्ध हो जाने पर “जय ग्रन्थ की रचना हुई । प्रस्तुत किवदन्ती 
के माध्यम से महाभारत की महिमा की शोर ही इंग्रित किया गया है । 

सहाभारत का रचना-काल (5009 ३. पृ.) 

महाभारत के रचना-काल के विषय में विद्वातों में भ्रनेक मतभेद हैं । 
महाभारत की तिथि का निधघरिण करते समय श्रन्त:साक्ष्य को तर्क की कसौटी पर 
कसकर श्रागे बढ़ा जा सकता है.। श्री राय चौधरी जैसे इतिहासबिदों ने महामारत की 
रचना-ततिथि निर्धारित करते समय विभिन्न प्रमाणों का सहारा लिया है) फिर भी 
हमें, महाभारत का रचरना-काल निर्धारित करते समय , इस तथ्य को हृष्टि में रखना 
होगा कि महाभारत” .किसी एक कदि की देन न होकर श्ननेक व्यासों की देन है । 
श्रतः उसका रचना-काल पूर्व सीमा तथा भ्रपर सीमा की श्रपेक्षा पर ही श्राघारित 
होगा । यहाँ हम कुछ विद्वानों के मिष्कर्पों को प्राघारमूत मानकर महाभारत की तिथि 
- का निर्धारण करने का वैज्ञानिक प्रयास कर रहे हैं । 

श्वी राय चौघरी ने वेदिक साहित्य में वशित्त गुरु-परम्परा को श्राधार मानकः 
महाभारत का रचना-काल निर्धारित किया है ॥ श्री राय चोधरी ने महाभारत की 
रचना-तिथि ई.पू. मध्यम नत्रों शती निर्धारित की है । श्री चौधरी के मत्त का सार इस 
प्रकार है; 

4. गौतम बुद्ध के समकालीन व्यक्तियों में प्राशवलायन भौर शांखायन सृह्य-सत्रों 
के रचयिता थे । इस कारण उनका समय 500 ई.पू. सिद्ध हुप्ना । 

- शह्यसूत्र के रचयिता शांखायन, झौर शाॉंखायन आररण्यक के रचयिता 
गुणारुय शॉखायन सम्भवत एक ही व्यक्ति हैं। यह गुणारुय शांखायन कहोल 
कौपीतक्कि का शिष्य था | इस कारण इसका समय भी लगभग 500 ई.पू. सिद्ध हुप्रा 

3, यदि ये दोनों ग्रन्थकार एक ही व्यक्ति नहीं भी थे तो कम-से-क्म गुणार्य 
तो अवश्य छठी शतती ई.पू. से पहले के नहीं हो सकते, क्योंकि उन्होंने श्रपने प्रारण्पक 
में लोहित्य श्रौर पीप्कर श्रादि का उल्लेख किया है, जो बुद्ध के समकालीन थे । 

4. शांखायन ब्रारण्यक से पता चलता है कि ग्रुणास्य का गुद कहोल 
कौपीतकि स्वयं उद्दालक धारुशि का छिप्प था। यह उहालक राजा सनमेजब फे 
पुरोहित तुरकापपेय से प्राठ-नों पीढ़ी पीछे हुआ--ऐसा शतपच् ब्राह्मण की बंश 
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तालिका से मालूम होता है | इस प्रकार परीक्षित बुद्ध के समय से केवल नो पीढ़ी 
ठहरता है | अतः महाभारत युद्ध का समय नवीं शत्ती ई.पू. मध्य होना चाहिए । 


श्री राय चौधरी ने शांखायन तथा श्राश्वलायन शब्दों को ग्रुरु-परम्परा के 
श्राधार पर प्रस्तुत करके महाभारत के युद्ध के समग्र को निर्धारित करने का प्रयास 
किया है | बुद्ध से नौ पीढ़ी पूर्व का समय निर्धारित करते समय 300 वर्ष का 
अनुमानित समय ले लिया गया है । श्री चौधरी के मत में ऐतिहासिकता का पुट 
श्रवश्य है, परन्तु समस्या यही है कि 'शांखायन” नाम व्यक्तिवाचक न होकर 
उपाधिवाचक है । ऋग्वेद की शाखाग्रों में भी शांखायन शाखा का उल्लेख है । 
अतः महाभारतकालीन ऋषियों की परम्परा का वर्रान करते समय तथा उनसे वैदिक 
ऋषियों की पंरम्परा का तालमेल करते समय यही समस्या आती है कि ये ऋषि 
एक न होकर श्रतेक हुए हैं । भ्रतः ऐतिहासिक श्राधार पर महाभारत के युद्ध का 
समय निर्घारित करना अश्रसम्भवप्राय है । महाभारत का काल निर्धारित करने के 
लिए भाषा-विज्ञान का सहारा लिया जा सकता है । भाषा-विज्ञान के झ्राधार पर 
कुछ तथ्य इस प्रकार प्रस्तुत किए जा सकते हैं--- 

, श्राश्वलायन-गृह्य सूत्र में 'भारत' तथा महाभारत” का नाम पृथकत: 
लिया गया है। सूत्र युग में ब्राह्मण॒वाद का बोलबाला हो चुका था। इसी ब्राह्मणवाद 
का विरोध करने के लिए ईसा पूर्ग छठी शताब्दी में बुद्ध तथा महावीर ने बौद्ध एगं 
जैव धर्मों का प्रवर्तन किया । यद्यपि सूत्र-युग बहुत पीछे तक प्रवरतित रहा, परल्तु 
उसका उद्गम एवं किचितु विकास ईसा पूर्ण छठी शताब्दी में ही हो चुका था । 
सूत्र शैली के निर्माण एवं विकास में कुछ शत्ताब्दियों का लगना साधारण चीज है । 
श्रतः महाभारत का रचना-काल कम-से-कस 700 ई.पू. मातता चाहिए । 

2. ब्राह्मण भ्रन्थों में कुद वंश की परम्परा का उल्लेख है । ऐतरेय ब्राह्मण 
में राजा जनमेजय तक का उल्लेख मिलता है । ब्राह्मण ग्रन्थों का रचता-काल 
ईसा पूर्ण 7500 तक माना जाता है। यदि ब्राह्मण ग्रन्थों में कालान्तर में भी 
प्रक्षिप्तीकरण चलता रहा तो भी गैदिक साहित्य की भ्रपर सीमा के निर्धारण में 
000 ई.पू. तक ही हट सकते हैं । भ्रतः महाभारत का युद्ध 000 ई. पू. से 
भी प&ले हो चुका था। जय” काव्य के प्रणेता मह॒पि कृष्णहव पायन पाण्डवों के ही 
समकालीन थे । क्‍योंकि उनके पुत्र शुकदेव ने अ्रभिमन्यु के पुत्र परीक्षित को उपदेश 
दिया था। धतः कृष्ण हपायन ने महाभारत की रचतां का बीज 000 ई.पू. से 
भी पहले वो दिया था.। 

3. ईसा पूर्ण छठी शताब्दी में महाभारत का अ्रनुवाद जावा, बालि श्रादि 
द्वीपों की भाषाश्रों में हो चुका 'था। उक्त द्वीपों की कवि भाषा में महाभारत का 
अनुवाद एक भाषा वैज्ञानिक महत्त्व रखता है। महाभारत के कई पर्ज भ्राज भी उक्त 
द्वीपों में सुरक्षित हैं । यहाँ यह विचारणीय है कि कोई ग्रन्य पहले लोक विश्वुत होता 
है तथा कालान्तर में उसे श्रन्य भाषाओं में प्रनुदित किया जाता है। प्राचीनकाल मैं 
प्रचार-प्रसार के साधनों की बड़ी कमी थी। अतः किसी ग्रन्थ के विश्व विश्वुत होने 
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में शत्ताब्दियों का लग जाना साधारण बात है। अत्तः महाभारत का रचना-काल 
स्वयमेव 700 ई.पू निश्चित किया जा सकता है । 

4. व्याकरण के सम्राद आचार्य पाणिनि ने अ्पनो अप्दाष्यायी में 
महाभारत त्रन्य का उल्लेख किया है । उन्होंने 'महाभारत' शब्द का अर्थ महायुद्ध 
वततलाया है। केवल इतना ही नहीं, अपितु गुधिष्ठिर, भीम तथा धिद्गर श्रादि को 
चरितनायकों के रूप में याद किया है । झाचाय॑ पाणिनि का स्वथितिकाल पाँचवीं 
शती ई.पू. सुनिश्चित है। अतः महाभारत की रचना पाणिनि से पूर्व ही हो 
चुकी थी। 

5. संस्कृत के प्रथम नाटककार भास के 'दृतवाक््य', उरुमंग”, मध्यम व्यायोग 
आदि नाटक महाभारत की कथा पर ब्लाघारित हैं। जब महामारत को लोकप्रियता 
प्राप्त हो गई होगी, तभी कवियों ने उसे साहित्य का विषय बनाना उचित समझा 
होगा । भास का समय ई.पू. चौथी शताब्दी तक माना जाता है । झ्त:ः महाभारत 
की रचना उनसे कई सौ वर्ष पूर्ण हो चुकी होगी । 

महाभारत के रचना-काल को निर्धारित करने में ज्योतिपाचार्यों ने भी 
विलक्षण कार्य किया है । चौर्थ।-पाँचवीं शताब्दी के प्रसिद्ध ज्योतिपाचार्य वराहमि हिर 
ने महाभारत युद्ध का समय 30 वर्ष ई.पू. माना है । उनकी यह मान्यता है कि 
महाभारत का महासंहार किसी विशिष्ट प्रह-दशा दा परिणाम है| वे ऐसी ब्रह-द्शा 
का समय चुनते-छाँटते हुए स्वयं से लगभग 3600 वर्ष दूर पहुँच गए हैं परन्तु 
उनकी मान्यता को वीसवी शताब्दी के दो विश्व युद्धों-]9]4 का तथा 939 
का ने निर्मल सिद्ध कर दिया है। क्योंकि उक्त दोनों विश्व युद्धों के समय कोई 
विशेष ग्रह-दर्शा नहीं थी । महामारत के युद्ध से भी वढ़कर उक्त दोनों महादुद्धों में 
मारकाट हुई । फिर यह भी उल्लेखनीय है कि प्राचीनकाल में श्ाघुनिक युग की 
अपेक्षा जनसंख्या बहुत कम थी। अ्रकवरकालीनव भारत की जनसंख्या केचल 
सोलह करोड़ मानती गई है। भ्रतः महाभारतकालीन भारत की जनसंल्या और नी 
कम रही होगी । इसलिए प्रत्यक्षतावादी सिद्धान्त के श्राघार पर यह स्पणष्ड हो जाता 
है कि महाभारत में सैनिकों के हताहत होने की जिस संल्या का वर्णन हुप्रा है, वह 

नितान्त झतिशयोक्तिपूर्ण है । इसके अ्रतिरिक्त वराहुमिहिर की मान्यता पौराशिक 
प्रमाणों से भी मेल नहीं खाती | पुर खो में राजा नन्‍्द तथा परीक्षित के स्थितिकाल 
में एक सहन्न वर्ष का अ्रन्तर माना गया है। राजा नन्‍्द ई.पू. चोथी शताब्दी की 
उपज हैं। झतः परीक्षित का जन्म 400 ई.पू. में ही हो चुका होगा । 

लोकमान्य तिलक ने महाभारत का काल निर्घारित करने के लिए पौरारििक 
काल-गणुना को महत्त्व दिया है। पौराणिक काल-गणाना के धनुसार महाभारत 
का युद्ध 5000 वर्ष ई.पू. में हो चुका घा। झतः महाभारत के प्रारम्मिक रूप को 
उसी युग में रचित मानना चाहिए। तिलकजी ने “गीता रहस्य में गीता का काल 

500 ई.पू- स्वीकार किया है । “गोता! महाभारत का पंत है । प्रत: महामारत या 
रचना-काल भी 500 ई.पू. ही स्वीकार क्रिया जा सकता है । 
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दर्शन शास्त्र के प्रकाण्ड पण्डित डॉ. राधाकृष्णन ने गीता के वण्य-विपय की 
वौद्ध धर्म के सिद्धान्तों से तुलना की है । गीता के पन्द्रह॒नें श्रष्याय में चार प्रकार के 
श्रन्न का उल्लेख है-- पचाम्यन्नं चतुविघम्‌ ।! इसी प्रकार से बौद्ध ग्रन्थों में “चत्तारो 
अ्रहारा' का वर्णन है । वौद्ध दर्शन का प्रभाव महाभारत पर दूसरे रूप में भी पड़ा 
है । महाभारत के वनपर्व में 'एड्क? शब्द का प्रयोग हुआ है । जब बुद्ध की वस्तुओं 
को गराड़ दिया जाता था तथा वहीं स्मारक का रूप दे दिया जाता था तो उसे एड्क 

के रूप में जाना जाता था। श्रत: महाभारत का कलेवर बुद्ध के उदय के पश्चात्‌ भी 
विवधित किया गया। श्रतः वौद्ध-दर्शन का प्रभाव गीता एवं महाभारत दोनों पर ही 
होने के कारण महाभारत का रचना-काल ई.पू पाँचवीं शती तक माना जा सकता है । 

महाभारत के रचना-काल की उत्तरवर्ती सीमा निर्धारित करने के लिए कुछ 
प्रमाण दृष्टव्य हैं: 

. गुप्तकालीन एक शिलालेख में महाभारत” को शतसाहल्नी संहिता के 
नाम से पुकारा गया है| श्रतः महाभारत का परिवद्ध व 442 ई. से पर्याप्त पहले ही 
हो चुका था । 

2. कुमारिल, वाणभद्ट, शंकराचार्य श्रादि दार्शनिकों और ताहित्यकारों ने 
गीता का श्रादरपूर्वक नाम लिया है। अतः महाभारत की पूर्ण रचना सातवीं शताब्दी 
से बहुत पहले ही हो चुकी थी, वह सर्वेथा स्पष्ट है । 

3. कम्बोडिया के एक शिलालेख में महाभारत का निर्देश है। श्रत: 600 ई 
के विदेशी शिलालेख के ग्राघार पर यह स्पष्ट हो जाता है कि महाभारत श्रपने 
विशाल कलेवर के रूप में 600 ई. में विदेशों में भी विख्यात हो चुका था । 

4. महाभारत के कृष्ण दावानल को निगलने वाले हैं; दुर्षोधन की सभा में 
विशद्‌ रूप प्रदर्शित करने वाले हैँ। ये सब विचित्र कल्पनाएँ पुराणों के विकसित 
रूप की देन हैं। भ्रतः महाभारत की रचना का उत्तर-काल निश्चयतः पाँचवीं 
शताब्दी तक माना जा सकता है। डॉ. काशीप्रसाद जायसवाल ने भी इसी समय का 
समर्थन किया है । 

5. प्रसिद्ध इतिहासकार विन्टरनित्स महोदय ने महाभारत के श्रांस्यानों श्रौर 
उपाख्यानों को गैदिक साहित्य से सम्बद्ध किया है तथा महाभारत की सूक्‍क्तियों को 
जैन एवं बौद्ध साहित्य से। श्रतः वे महाभारत के निर्माण की प्रन्त्येष्टि 400 ई प्‌. 
ही मान बंठे हैं। उक्त इतिहासकार महाभारत की अवतार॒वादी भावना पर विशेष 
ध्यान नहीं दे पाए | यदि वे श्रीक्षण्णा के ईश्वरत्व की ओर विशेष दृष्टिपात करते तो 
यह निश्चित हो जाता कि महाभारत की कल्पनाएँ एवं उसका धर्मशास्त्र पाँचवीं 
शत्ताब्दी तक की ही देन है । 

उपयुक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि महाभारत की रचना एक 
युग में नहीं हुई है । जगदुगुद शंकराचार्य ने वेदान्तसूत्र भाष्य में यह स्पष्ट कर दिया 


] महाभारत : वनपर्वं, 90/68. 
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है कि वेदाचार्ये श्रपान्तरतमा ऋषि ही कलियुग एवं द्वापर युग के सन्घिकाल में कृप्ण- 
हूँ पायन के रूप में प्रकट हुए ।' इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि व्यास एक नहीं 
प्रनेक हुए हैं। प्राचीन काल में कोई व्यास रहे होंगे और वे बड़े प्रतिमाशाली रहे 
होंगे । प्रतः जो व्यक्ति वेद-विस्तारक सिद्ध हुआ उसी को व्यास उपाधि से विभूषित 
कर दिया गया । कृष्ण्ं पायन को विष्णु की श्राज्ञा से वेदों का वर्गीकरण करना 
पड़ा । भ्रतः उसने वेदों को चार संहिताओं के रूप में विभाजित कर दिया । इससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि वेद पहले विभिन्न मनीषियों की शिष्य परम्परा में विकसित 
हो रहे थे । परल्तु क्ृष्ण॒द्व पायन वेद-व्यास ने वेदों के सम्यक विभाजन का कार्य 
किया । वेदों के एक नई दिशा में विस्तारक होने के कारण इन्हीं को वेदध्यास कहा 
गया | महाभारत के भ्रनुसार महषि पाराशर तथा सत्यवती के पुत्र वेदव्यास ने ही 
महाभारत की रचना की । महाभारत का यह प्रसंग भी बड़ा रोचक है कि चि्रवीर्य 
तथा विचित्रवीर्य के पश्चात्‌ वेदव्यास ने वियोग के आधार पर राजरानियों से घृतराष्टद्र 
तथा पाण्डु को उत्पन्न किया | इन्हीं के पुत्र राजनीति-प्रवर बिदुर थे। कहने का 
ग्रभिप्राय यही हुआ्आा कि वेदव्यास महाभारत के युद्ध के समय निश्चयतः श्रतिशय वृद्ध 
थे। इन्हीं वेदव्यास ने “जय काव्य की रचना की। यहाँ यह उल्लेखनीय है कि 
ऋग्वेद में शान्तनु तथा देपापि के नाम विद्यमान्‌ हैं, वेदों के विभाजक वेदव्यास ने 
अपने झ्राश्नयदाता शन्तनु को वेदों में स्थान दे दिया, यह एक मनोवेज्ञानिक सत्य 
प्रतीत होता है । जब ऋग्वेद में महाभारत काल से पूर्ण के राजा एबं ऋषियों के 
नाम आ गए हैं तो ब्राह्मण तथा श्नारण्यकों में कुर॒मंश का जनमेजय तक का इतिहास 
था जाना कोई अ्रसाधारण चीज नहीं है । ब्राह्मण ग्रन्थों का प्रारम्भिक रचना-क्राल 
2500 वर्ष ई.पू. श्रवश्य है। श्रतः मद्राभारत का प्रारम्मिक रूप 'जय' काव्य भी 
2500 ई.पू. भ्रवश्य रच दिया गया होगा। यहाँ प्रश्व केवल यही उठता है कि जैदिक 
संस्कृत के ज्ञाता वेदव्यास ने “जय काव्य की रचना लोकिक संस्कृत में ही क्यों की ? 
इस प्रश्त का उत्तर केवल यही हो सकता है कि वेदव्यास पाण्डवों की विजय से 
सम्बद्ध जय' काव्य को श्राम जनता की भाषा लौकिक संस्कृत में रचकर वाल्मीकि 
की रामायण की भांति प्रपने काव्य को विश्व-विश्वुत बनाने का स्वप्न देख चुके थे । 
फिर वैदिक संस्कृत के श्रगेक शब्द-रूप जनता के लिए प्रायः दुर्वोध्य हो रहते होंगे, 
ग्रत: जनता की भाषा से सटी हुई लौकिक संस्कृत में जय काव्य का प्ररायन समझ 
में श्रा सकता है । जब एक ग्रंथ कीति को प्राप्त होता है तो उसी को आ्राधघार बनाकर 
प्रन्य युग-सन्देश भी प्रस्तुत कर दिए जाते हैं | प्रतः शुकदेव, जैशम्पापद, सूत तथा 
शौनक झादि के योग से 'जय' काव्य भारता तथा “महाभारत' रूपों में विकसित 
हुआ । 500 वे. ई. पू. में धर्मशास्त्र के प्रमुख श्राघार महाभारत 0 तथा 
जैन धर्म की प्रतिस्पर्डा में पर भी भ्रधिक विकसित किया गया। हिन्दुप्तों की 
समन्वयवादी प्रवृत्ति जब गोतम बुद्ध को ईशावतार घोषित कर चुकी थी तथा पुरारों 
एवं स्मृतियों का बरावर प्रशयन चल रहा था तब भी उपयुक्त प्रवसर समझकर 
व्यासों ने महाभारत के कलेवर में पर्याप्त वृद्धि की । गुप्तकाल तक प्राते-भाते सभी 


- तपाहि जपान्तरतमा नाम वेदाचायें: पुराणपि: विष्तुनियोगातू कछ्तिद्वापरपो: स॑ँंधो 
कृष्णद पायन: संवभुव । “-वेदान्तसूत्रभाष्य, 3/3/32 
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प्रकार की साहित्यिक कल्पनाश्रों के उत्कर्प से पूर्ण महाभारत” ग्रंथ देश-विदेश में 
विश्लुत हो गया । भ्रतः महाभारत की पूर्ब-सीमा सूत्र-ग्रंथों तथा पारिणनि के उल्लेखों 
के श्राधार पर 500 ई.पू. है। जय” काल की रचनावधि 2500 वर्ष ई.पू. है । 
उपयु क्त विवेचन के श्राधार पर महाभारत की उत्तर सीमा पंचम शताब्दी है ! 


महाभारत का वर्ण्य-विषय 
महाभारत में श्रनेक विषयों का वर्णन है। कहीं इसमें ग्रथंशास्त्र वनाम 
राजनी तिशास्त्र का वर्णन है तो कहीं इसमें धरमंशास्त्र का विवेचन है । महाभारत में 
भ्रनेक शास्त्रों के समन्वय का उल्लेख हुश्ना है-- 
श्रथेशास्त्रमिदं प्रोक्‍्त घर्मशास्त्रमिदं महत्‌ । 
कामशास्त्रमिदं प्रोक्‍्तं व्यासेनमतिवु द्विना ॥ 
महाभारत घमम, श्रर्थ, काम तथा मोक्ष वामक पुरुपार्थ-चतुष्ट्य का केन्द्र कहा 
गया है| जो तत्त्व महाभारत में हैं, वे ही विश्व में हैं श्लौर जो तत्त्व महाभारत में 
नहीं हैं, वे तत्त्व दुनिया में कहीं भी नहीं हैं -- 
घर्मे चार्थे च कामे च मोक्षे च भरतर्षभ। 
यदिहास्ति तदन्यत्र यन्नेहास्ति न ततू क्वचित्‌ ॥। 
महाभारत के सन्दर्भ में उपयु कत प्रशस्ति उसके वर्ण्यं-विस्तार की सचना 
देती है | यथार्थतः महाभारत में निम्नलिखित विषयों का वर्णन हुप्ना है- 
]. राजनीतिक विवेचन, .2. घामिक विवेचन, 3. यौद्धिक कथाएँ, 
4. दार्शनिकता तथा 5. पीराणिक आख्यानों का वर्णन । 


4. राजनोतिक विवेचन-महाभारत-प्रर्थात्‌ महायुद्ध का भ्राधार राजनीतिक 
प्रपंच ही कहा जा सकता है। महाभारत का शअ्रनुशासन पर्व राजनीतिक विचार- 
धाराग्रों को स्पष्ट करता है। राजनीतिविद्‌ विदुर घृतराष्ट्र को शनेक प्रकार से 
समभाने की चेष्टा करते हैं। विदुर कटु सत्य को कहे बिना भी नहीं रहते ॥; 'घृतराष्ट्र' 
ताम ही श्रच्छा नहीं है। जिस व्यक्ति ने राष्ट्र को पकड़ रखा हो, श्रर्थात्‌ जो ताना- 
शाही पर उतारू हो, वही घृतराष्ट्र है। इसलिए विदुर घृतराष्ट्र के पक्षपात की 
भ्रालोचना करते हैं । घृतराष्ट्र दुर्योवन के वशीभूत दिखलाई पड़ते हैं । श्राचार्य विदुर 
उस व्यक्ति को जीवित रूप में ही मृतक-तुल्य बतलाते हैं, जिसकी प्रशंता चारण 
ग्रथवा कायर श्रथवा स्त्रियाँ किया करती हैं-- 

यं प्रशसन्ति कितव:ः य॑ प्रशसन्ति चारणाः । 
य॑ प्रशसन्ति स्त्रियः स न जीवति मानवः ॥॥ 

विदुर. पाण्डव-पक्ष की अपेक्षाकृत अ्रधिक -प्रशंधा करते जाव पड़ते हैं । 
पाण्डवों को नीति के मार्ग पर श्रग्सर बतलाते हैं। अनुशासन पर्ग में एक आदर्श 
राज्य का मनोहारी वर्णन किया गया है । श्रपने अधिकार की प्राप्ति के लिए संघर्प 
करना न्यायोचित्‌ सिद्ध किया गया है। एक राजा के लिए काम, क्रोध तथा लोभ 
जैसे विकार-शत्रशों से सदा सतर्क रहने को कहा गया है। विदुर ने राजनीति के 

गर्भ में प्रवेश करके यहाँ तक भी कह दिया है कि यदि अपने अ्रधिकारों की प्राप्ति के 


00 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं सॉस्क्ृतिक इतिहास 


लिए युद्ध करता हुग्ना योद्धा वीर॒गति को प्राप्त हो जाता है तो उसे योगयुक्त योगी 
की आनन्दमयी सदगति प्राप्त होती है-- 

द्वाविमौ पुरुषो राजन्‌ ! सुर्यमण्डलभेदिनौ । 

परिव्राडःश्च योगयुक्तश्रणेचा भिमुखो हतः ।। 

निष्कर्पत: महाभारत में सदसत्‌ राजनीति की विप्तार से चर्चा की गई है । 

2. घामिक विवेचच--महाभारत को घधर्मशास्त्र भी कहा गया है। महाभारत 
में धर्म का मनोवैज्ञानिक स्वरूप चित्रित किया गया है। 'घर्म' घारणीय है, श्रत: वही 
सर्वस्व है । भ्रच्छी बातों को श्रवणाधार भी ग्रहण करना चाहिए। जो चीजें हमें 
कष्टकारक प्रतीत होती हैं, उन्हें व्यवहार में दूसरे व्यक्तियों के साथ भी लागू नहीं 
करना चाहिए-- रा 

श्रूयर्तां धर्मंसवंस्वं श्रुत्वाचाप्यवधायंताम्‌ । 
आत्मन: प्रतिकुल्लानि परेपां न समाचरेत_ ॥॥ 

अपने घर्म की रक्षा के लिए कोई भी व्यक्ति न्यायालय की शरण में जा 
सकते हैं । इस विपय में एक रोचक प्रसंग यह है कि जब पाण्डव झपने वनवास के 
तेरहगें वर्ष की भ्रवधि में राजस्थान के विराट्‌ नगर में राजा विराट के यहाँ रह रहे 
हैं वे तो विराट की सेना के सेनापति कीचक की कुदृष्टि द्रौपदी पर पड़ी | उसने 
द्रोपदी को परेशान करना शुरू कर दिया | द्रौपदी न्याय के लिए राजा विराट शी 
सभा में गई । उसने भ्पन। पक्ष प्रस्तुत किया, परन्तु राजा ने कीचक को दण्ड देने 
का वचन तक न दिया । इस पर द्रोपदी कुपित हो गई । उसके उस समय के वचन 
धमंशास्त्रीय चेतना को प्रकट करते हैं- 

न राजा राजावत्‌ किज्चितु समाचरति कीचके । 
दस्युनामिव ध्मेस्ते नहि.ः संसदि शोभते ॥-विराठ पर्ग 6/3 
अर्थात्‌ हे राजन ! श्राप कीचक के प्रति राजदण्ड का प्रयोग नहीं कर 
पा रहे हैं। स्त्रियों की लज्जा लूटना नर-पिशाचों का घम्में है। परन्तु, राजसभा में 
तो डाक़ुग्नों को प्रताड़ित एवं प्रभिदण्डित करने की शक्ति होती है, श्रतः वह यहाँ 
क्यों नहीं ? इसी प्रकार से आश्रम-व्यवस्था के ऊपर भी घमंसंगत प्रकाश डालकर 
घाभिकता को महत्त्व प्रदान किया गया है। महाभारत पें धर्म के कोने-कोने को 
परखने की चेष्टा की गई है । 

3. यौद्धिक कथाएं--महाभारत के विराट पर्ण में ही युद्ध की विशाल भूमिका 
बन जाती है । कौरवों के पक्ष को सुदृढ़ करने के लिए शकुनि, भूरिश्नवा, भगदत्त, 
शल्य जैसे महान्‌ राजा अपती सेनाएँ लेकर कुदक्षेत्र के मंदान में पश्राकर शिविर लगा 
देते हैं । पाण्डवों के पक्ष में घृष्टयुम्न, सात्यकि, घटोत्कच तथा विराट अपनी सेनाएँ 
लेकर प्रस्तुत होते हैं । कौरवों के पक्ष में ग्यारह ग्रक्षोहिणी सेना तथा पाण्डवों के 
पक्ष में सात भ्रक्षोहिणी सेना एकत्र होती है । दोनों ही पक्ष अपनी-प्रपनी विजय का 
दावा करते हैं। महाभारत का युद्ध भीष्म पर्ण से शुरू होता है । कौरवों की सेना के 
सेनापति भीष्म के नाम पर इस पर्ण का नाम भीष्म रख दिया गया है। भीष्म 0 दिन 
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तक प्रधोर पराक्रम प्रर्दाशित करते हुए समरांगण में शर-शैय्या पर सो जाते हैं। भीष्म 
के नेतृत्व में कौरवों की सेना विजय की श्रोर श्रग्नसर रहती है। भीष्म के घायल हो 
जाने पर कौरवी सेना का सेनापतित्व आचाय॑ द्रोण करते हैं। द्रोणाचार्य के रहते 
हुए श्रभिमन्यु जैसा महारथी वीरगति को प्राप्त होता है तथा कौरव पक्ष से जयद्रथ 
नामक महारथी को भी प्राणों से हाथ घोना पड़ता है। द्रष्टपद-पुत्र धृद्युम्न पुत्र के 
पड्यन्त्र-सिद्ध वियोग में शस्त्र-त्याग किए हुए झ्राचायं द्रोण का बच करता है | द्रोण 
के पश्चात्‌ सेनापतित्व का भार महारथी कर्ण सम्भालता है -जो भील नरेश घटोत्कच 
का वध करता है तथा ग्रन्ततः अजु न के बाण-प्रद्दारों से हृताहत होता है। कर्ण के 
बघ के पश्चात शल्य सेनापति बनता है तया कौरवी सेना के महाक्षय के साथ 
विनाश छ प्राप्त होता है। इन सेनापतियों के नेतृत्व में लड़े जाने वाले युद्ध ऋमश 
द्रोग पर्ग, कर्ण पर्ग तथा शल्य पर्ज में प्ररशित किए गर हैं। गदा पर्ग में दुर्थोधन 
की मृत्यु दिखलाई है | महाभारत के युद्ध का कारण कौरवों और पाण्डवों का विद्व प 
मात्र न होकर, भ्रन्य राजाग्रों का पारस्परिक गैमनस्थ भी है तभी तो दुर्योधन 
भारी समर्थन पाकर श्रीकृष्ण से यही कहता है कि में लड़ाई के बिना सूई की तोक 
के बराबर भी भूमि नहीं दू गा- 
सूच्याग्रभागमपि न दास्यामि बिना युद्ध केशव 
दाशंनिकता--मंहाभारत में मोक्ष-तत्व का सविस्तार वर्णन है। मुक्ति या 
मोक्ष के तीन मार्ग प्रसिद्ध है-कर्ममोग, भक्तियोंग तथा ज्ञानयोग । इन तीनों ही 
मार्गों का विशद्‌ विवेचन भीष्मपर्व के प्रसिद्ध भाग गीता! चामक ग्रन्थ में किया गया 
है । गीता के प्रथम अ्रध्याय से लेकर छठे श्रध्याय पर्यन्त कर्मयोग का विवेचन किया 
गया है । गीता के सातवें श्रष्पाय से लेकर बारहवें भ्रध्याय तक भक्तियोग का वर्णन 
किया गया है | गीता के तेरह॒वें भ्रव्याय से ग्रठारहवें श्र्याय तक ज्ञानयोग का वर्णन 
है | इन श्रध्यायों में विभिन्न मार्गों का सम्मिश्रण भी है। गीता का कमंमार्ग निष्काम 
भावना से, प्र्थात] कर्म भावना से कर्म करता सिखलाता है । 
यथा- कर्मंण्येवाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचनूः। 
मा ते कर्मफलहेतुश मां ते संगोउस्त्वकर्मे रिस ॥। . -गीता 2/47 
प्र्थात्‌ कृष्ण भ्रजु न से कहते हैं कि हे श्रजु न ! व्यक्ति को कम करने का 
ही श्रधिकार है, फल प्राप्ति का नहीं । व्यक्ति को फल की इच्छा नहीं करनी चाहिए 
भ्रौर न ही कर्म करने में अ्ररुचि होनी चाहिए । 
गीता का भक्तियोग ईश्वर में--प्रर्थात सम्पूर्ण विश्व में परम प्रेम करना 
सिखाता है| भक्तियोग में नियुुंण भक्ति और सग्रुण भक्ति को प्रतिपादित किया 
है । भगवान श्रीकृष्ण भक्ति को ईश्वरत्व-प्रदायिका सिद्ध करते हैं-- 
मत्कमेकृन्मत्परमो मद्भकत: सद्भवजित: । 
निर्वेदः सर्वभूतेपु यःस मामेति पाण्डब: ॥ “गीता, !/55 
गीता में संसार की असारता झ्ौर जीवात्मा तथा ईश्वर की नित्यता का 
प्रतिपादन करके श्रवण, मनन, चिन्तन तथा निदिष्यासन को महत्त्व देकर ईश्वरत्व 
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प्राप्ति का मार्गे स्पष्ट किया गया है। यदि एक साधक वैराग्य को प्रात्मसात्‌ करके 
ज्ञानयोग की प्रक्रिया से ईश्वरत्व की ओर बढ़ता है तो वह ईश्वर में परम प्रेम रखता 
हुआ मोक्ष को प्राप्त हो जाता है। संसार-वृक्ष को वेराग्य की तलवार से हृढ़तापूर्वक 
काटने पर ही ज्ञानयोग का सिद्धि-पथ प्राप्त होता है । जब साधक संसारातीत शक्ति 
झौर शान्ति को प्राप्त कर लेता है तो उसे पुनरागमन के चक्र में भटठकना नहीं 
पड़ता | यथा 
न तदभासयते सूर्यो न शशाब्रो न पावकः । 
यद्गत्वा न निवर्तेन्ते तद्धाम परम मम ॥। नगीता, 5/6 
महाभारत का शान्तिपर्व भी दाशनिक गहराइयों से भरा हुआ है। सामान्यतः 
महाभारत के प्ननेक प्रसंगों में दाशनिकता की स्पष्ट छाया है । 
पौरारिक श्ास्यानों फा वर्रान--महाभारत अनेक ग्लाल्यानों एवं उपास्यानों 
का केन्द्र है। आचार्य वाणभट्ट की 'कादम्बरी' में महाभारत के भ्रनेक अआ्राख्यानों की 
शोर संकेत किया गया है। महाभारत के आख्यानों को लेकर प्ननेक्न नाठक एवं 
काव्यों की रचनाएँ हुई हैं। महाभारत में पश्भु-पक्षियों के प्रात्यान भी वर्णित हैं । 
वस्तुत: शौनक एवं सौति जैसे ऋषियों ने महाभारत को उयाझुयानों का केन्द्र बना 
दिया है । महाभारत में मुल्यत्तः एकलव्य की कथा, किरात वेशवारी शंद्र ४ की कया, 
द्वोण की कथा, परशुराम की कथा, अग्नि और सूर्य क्ा मनुष्मवत| आवरण तथा 
प्रनेकानेक लौकिक एवं अलौकिक प्रसंगों को संग्रहीत किया गया है । 
महाभारत को महाकाव्य नहीं कहा जा सकता, क्योंकि महाभारत की कथा 
महाकाव्य के योग्य कधानक को लेकर श्रागे नहीं बढ़ती । महाभारत के भीष्म पर्व, 
अनुशासन पर्व, शान्तिपर्व जँसे श्रध्यायों में तो कथानक प्रपना अत्तित्व ही खो बेठता 
है । इन पर्वों में कथानक की प्रधानता न होकर दर्शन, राजनीति तथा नीतिशास्त्र 
की स्पष्ट प्रधानता है। महाभारत के प्रनेक उप्रास्यानों का उत्तकी मूल कया से 
तालमेल ही नहीं बैठ पाता है। यदि उन उपाख्यानों का महाभारत के युद्ध से सम्बन्ध 
भी स्थोपित किया जाए तो महाभारत के अठारह पर्वो में से अधिकांश की वृहदा- 
कारता उसे महाकाव्य का रूप न देकर विभिन्न शास्प्रों का स्वरूप प्रदान कर वंठती है । 
महाभारत को महाकाव्य सिद्ध करने में दूसरी आपत्ति यह है कि इसके नायक का 
निर्धारण असम्भवप्राय है । महाभारत के युद्ध में सर्वाधिक क्ीति के केन्द्र निःशस्त्र 
श्रीकृष्ण ही जान पड़ते हैं । परन्तु महामारत श्रीकृप्णा के चरित्र का पूर्ण प्रकाशक 
नहों है । यदि महामारत की कथा का नायक युधिपष्ठिर को माना जाय तो वह कहने 
में कोई सन्देह नहीं होना चाहिए कि महाभारत बनाम महायुद्ध का देता नायकत्व 
या नेतृत्व के गुणों से परिपूर्ण नहीं है। महायुद्ध का नायक कोई समरध्रिय व्यक्त 
ही हो सकता है, कोई शान्तिप्रिय या भीरु व्यक्ति नहीं। युधिप्ठिर के नेतृत्व से 
दुर्योधन का नेतृत्व झ्धिक प्रभावशाली है । परन्तु, दुर्वोधषन महामारत का नायक 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि उसका स्वतन्त्र व्यक्तित्व कम है तथा पराश्नित्त ब्यवितत्व 
प्रधिक है । भजु न प्लोर भीम पाण्डव-पत्ष के प्रग्रगण्य योद्ा हैं, परन्तु वे स्वयं मायक 


पोराणिक साहित्य 03 


ने होकर कत्तेव्य-भावना से युद्ध करने वाले योद्धा मात्र हैं। श्रतः महाभारत ग्रन्थ 
का कोई स्पष्ट वायक नहीं है। इस विशाल ग्रन्थ में स्थान-स्थान पर अनेक नायक 
उभरे हैं, परन्तु समग्र ग्रत्थ का कोई नायक निर्धारित नहों किया जा सकता । 

महाभारत के श्रनेक प्रसंग्रों को देखते हुए यह कहा जा सकता है कि इस्त ग्रंथ 
में शान्त रस की प्रधानता है । एक महायुद्ध की विभीषिका लेखक या कवि को शाब्त 
रस की प्रीर अग्रसर कर सकती है, और करती है । रकक्‍त-रंजित राज्य को पाकर 
महाराज युधिष्ठिर शाच्ति प्राप्त करने के लिए श्रीकृष्ण और भीष्म की शरण में 
जाते हैं । महाभारत के प्रणेताञ्रों ने शान्तरस का सम्बन्ध युधिष्ठिर, अ्रजु न, भीष्म 
तथा श्रीकृष्ण जैसे पात्रों से जोड़ा है । वस्तुत: महाभारत एक पुराण-ग्रंथ है, एक 
ऐतिहासिक सामग्री का कोश है, घमंेशास्त्र है, दशेनशास्त्र है, कामशास्त्र है, श्र्शास्त्र 
है । मूलतः महाभारत संसार-संघष में काम श्राने वाले अनेक भावों, विचारों तथा 
वृतान्तों का महाशास्त्र है । 
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श्राघुनिकता एक व्यापक शब्द है। आधुनिकता का प्रर्थ है-वर्तमान युग की 
विचारणा । शिक्षा का नवीनीकररा, केन्द्रीय शक्ति का प्रादुर्भाव, वैज्ञानिकता का 
भ्रतिरेक, मनोदवैज्ञानिकता का बोलवाला, रूढ़ि-विरोध जैसे ग्राघुनिक तत्वों के कारण 
ज्लाघुनिक दृष्टिकोण से संयुक्त युग प्राघुनिक युग कहलाता है। आधुनिकता से 
आधुनिक जन-समाज प्रभावित हुभ्ना है। वर्तमान दृष्टिकोण ने प्राचीन कीतिमानों को 
भी व्याधात पहुँचाया है, भ्रतएव प्राचीन और श्रर्वाचीन के दकराव से संक्रान्तिकाल 
हुआ है । संल्छृत एक प्राचीन भापा के रूप में प्रसिद्ध रही है । चार सो 
पू. में पाणिनि जैसे व्याकरणाचाय॑ ने 'अष्टाध्यायी' नामक व्याकरण-ग्रंय की रचना 
करके संस्कृत के स्वरूप को व्यवस्थित किया । उनके उपराच्त प्रनेक वेबाकरणों ने 
संस्कृत भापा की धारा को व्याकरण के सुदृढ़ तटवन्धों में सीमित किया । ऐतिहासिक 
काल में पालि, प्राकृत, भ्रपन्न श, हिन्दी आदि भापषासों के प्रा्टर्माव के कारण संस्कत 
साहित्य को घकका भी लगा । फिर भी समय-समय पर प्रनेक कीतिकेन्द्र उत्पन्न ही 
होते रहे, जिन्होंने संस्कृत चाहित्य की धारा को नित्य और प्रजस्ध रखा । 


आधुनिक संस्कृत साहित्य का विकास 

]784 ई. में सर विलियम जोन्‍्स के प्रयास से कलकत्ता में 'रायल एशियाटिक 
सोसाइटी” की स्थापना हुईं । इस प्रतिष्ठान के द्वारा संस्कृत साहित्य के विकास को 
दो रूपों में सहणोग मिला-प्रथम तो प्राचीन हस्तलिखित ग्रंथों के प्रकाशन द्वारा तथा 
द्वितीय अनुसन्धान कार्य के श्लरीयणेश द्वारा । 784 में ही वारेन्‌ हेस्टिग्ज ने संस्कृत 
पण्डितों के प्रयास से घर्मशास्त्र का संकलन कराया तथा स्वयं ने उसका प्रंग्रेजी में 
प्रनुवाद किया । 479] ई. में जमंन भाषा में कालिदासकृत्त 'प्रभिनज्ञान शाकुन्तल 
का प्नतुवाद हुआ । इसके पश्चातु पग्रनुवाद-कार्य की घारा ही प्रवाहित हो गईं । 
]800 ई. में कलकत्ता में फोर्ट विलियम कॉलेज की स्थापना हुई तथा मंस्द्त-विभाग 
भी खोला गया । जब 835 ई. में मेकाले का शिक्षा-प्रस्ताव स्वीकृत हो गया तो 
संस्कृत की रक्षा के लिए भारतीय विद्वानों में उत्साह उत्पन्न हुप्रा । 866 ई. में 
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बनारस से “काशी विद्या सुधानिधि' नामक प्रथप्त संसक्ृत पतन्निका प्रकाशित हुई। 
उन्नीसवीं शताब्दी में ही संस्क्षत के पण्डितों ने अंग्रेजी साहित्य से प्रभावित होकर श्रनेक 
साहित्यिक विधाशों का प्रवर्तत किया । हम यहाँ आधुनिक साहित्य की विभिन्न 
विधाप्रों के इतिहास का संक्षिप्त परिचय प्रस्तुत कर रहे हैं। 
. महाकाव्य एवं खण्डकाव्य 

सदह्दाकाव्य संस्कृत साहित्य की प्राचीन विधा है । आदि कवि वाल्मीकि की 
रामायण विश्व-साहित्य का प्राचीनतम महाकाब्य है । श्राधुनिक युग में केरल निवासी 
शामपाणिवाद ने राघवीयम्‌' नामक 20 सर्गो में विभाजित महाकाव्य की रचना की ! 
रामपाणिवाद का समय ]707 ई. से 78] ई. पर्यन्त है। रामपाणिवाद के 
पश्चात्‌ श्रनेक महांकवि संस्कृत-साहित्य के मंच पर उतरे, जिनमें से कुछ का उल्लेख 
निम्न प्रकार है -- 

'श्रीरामविजयम--रूपनाथ का, “रामचरितम्‌---इलय तंवुरान (800-- 
85] ई.), “वासुदेवचरितम्‌*--पटपल्लि भाष्करन मृत्तत (805-875 ई.), 
सुरूपाराधवम्‌--इलत्तूर रामस्वामी (824-907 ई.) “बालिचरितम्‌'-- 
शंकरलाल माहेश्वर (844-96 ई.।, 'सुभद्राहरणम्‌---रामकुरुप्प (847- 
907), रामकुरुप्प का सीता स्वयंवरम्‌' नामक एक यमक काव्य भी है। 
परमानन्द का का 'कर्णाजु नीयम्‌', दिव्राकर क्रवि का 'पाण्डवचरितकाव्यम्‌', 
भ्रश्नदाचरणा तकंचूड़ामशि का 'महाप्रस्थानम्‌', हेमचन्द्रराय का 'पाण्डवविजयम्‌' तामक 
महाकाध्य महाभारत के कथानक को लेकर रचे गए। रामपाणिव।द का 'विष्णुविलास:?, 
विश्वेश्वर पाण्डेय का 'लक्ष्मीविलासकाव्यम्‌', श्रीकृष्ण भट्ट का 'ईश्वर विलास:” 
नामक महाकाव्य विष्णु के चरित्र को प्रस्तुत करते हैं । 

पौराख्िक महाकाव्यों के श्रतिरिक्त जगज्जीवन का 'अलितोदयकाव्यम्‌' मेवाड़ 
के राजा श्रजीतरसिह से सम्बद्ध है, सीताराम पर्यशीकर का “जयबंशम्‌' जयपुर के 
इतिहास से सम्बद्ध काव्य है। रामचरित के श्रतिरिक्त साधुचरित्त तथा शंग्रेजचरित भी 
लिखे गए । नारायण इलयत का 'रामचरितम्‌' एक प्रसिद्ध खण्डकाव्य है । श्राघुनिक 
संस्कृत-साहित्य में 'संदेशकाव्य', “चित्रकाव्य' श्रादि की भी रचना हुई। इन सभी 
काव्यों में परतन्त्र भारत को स्वतन्त्र कराने के लिए राम, विष्णु कृष्ण, तथा शिवाजी 
जँसे नायकों को लेकर भारतीय वीरों तथा समाज को उद्बुद्ध करने का सुन्दर प्रयास 
किया है । महाकाव्यों में महाकाव्य के शास्त्रीय लक्षणों पर विशेष ध्यान दिया गया 
है । काव्य के क्षेत्र में भनुवाद का भी प्रचुर कार्य हुआ है । झाज जयशंकर प्रसाद 
की 'कामायनी' का भी संस्कृत-श्रनुवाद उपलब्ध है । संस्कृत के श्राघुनिक साहित्य में 
चम्पू काव्यों की भी रचना हुई है । भनन्ताचाये का 'चम्पुराधघवम्‌! तथा रामपाशिवाद 
का 'भागवत्वम्पु' प्रसिद्ध चम्पू काव्य हैं । 
2. झरूपक 

विभिन्न प्रकार के नाटकों के प्रचलन हेतु संस्कृत-साहित्य धनी है । 'दशरूपक्ष! 
नामक ग्रन्थ में रूपक के दशभेद वदलाए गए हैं-- 
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(2) नाटक, (2) प्रहसत, (3) प्रकरण (4) भाण. (5) व्यायोग, 
(6) उमवकार, (7) डिम, (8) इंहामृग, (9) अक्त तथा (0) वीयी । 

4. नोटक-- दृश्य साहित्य की अभिनेय, ललित विशद विद्या को नाटक कहा 
जाता है। आधुनिक संस्कृत साहित्य में अनेक प्रकार के नाठक्नों की रचना हुई, 
जिनका संक्षिप्द परिचय निम्न रूप में प्रस्तुत किया जा रहा है-- 

पौराशिक ताटक- झावधुनिक नाटक साहित्य में भी भद्टनारायण शास्त्री ने 
96 वें पोराशिक नाटकों की रचना करके अग्रणी स्थान प्राप्त किया है। उनके कुछ 
नाटकों के नाम इस प्रकार हैं--'त्रिपुरविजयम्‌', “मैथ्िलीयम', 'चित्रदीपम्‌', 
अ्रमृतमन्थनम्‌ , 'यूढकौशिक्म्‌', मदालसा, 'महिपासुरवधम्‌! इत्यादि | पौरारियक नाटकों 
में दीनद्विज का शखचूडवधम्‌' नाटक भी स्याति प्राप्त है। पाँच अंकों के इस नाटक 
में पदमपुराण की कथा का उल्लेख है | शंखचूड पाताल या अफ्रीका का राजा था । 
उसने इन्द्र को हराकर स्वर्ग पर-श्रर्थाव्‌ कैस्पियन सागर के तट्वर्ती भूमाग पर भी 
आधिपत्य जमा लिया था । देवों को दुःखी देखकर योगिराज शंकर ने शंखचूड द्वारा 
प्रेपित दानव नामक दूत के माध्यम से शान्ति-सन्देश प्रेषित किया । परन्तु मंखचूड़ ने 
युद्ध करना ही उचित समका । शंखचूड शंकर के सम्मुख युद्ध करता हुम्मा वीरगति 
को प्राप्त हुआ । इलत्तूर रामस्वामी के अंवरीपचरित तथा गाँधारचस्ति नामक दो 
नाटक है । घसुन्दरराज अब्यंगार ने 'पद्मिनी-परिणय” तथा “ग्रोदापरिणय' 
नामक दो नाटकों की रचना की । वेंकट नरप्षिहाचार्य के गजेन्द्रमोक्ष', “राजहंसीयम्‌ , 
'वासवापाराशये', “चित्यूयलोक' नामक नाटक हैं । शंकरलाल माहेश्वर का 
'वोमनविजय' नाटक प्रशंसनीय है । इस नाटक में वामनावतार की कथा का रोचक 
निरूपण है । 

हर्पनाथ शर्मा ने 'उपाहरणम्‌' नाटक में तथा श्री निदासाचाब ने 'उपापरिण यम्‌' 
ताठक में श्रीकृष्ण के पीन्र अनिरुद्ध का उपा से मिलन प्रदर्शित किया हैं। यहाँ यह 
विवेच्य है कि उपा दैत्यराज बाणायुर की पुत्री थी। भुवनेश्वरद्त ने अहुलादचरितम्‌' 
नामक नाटक भी रचना की । प्रहलाद दैत्येन्द्र हिरण्यकश्यप का पुत्र था । प्रद्दलाद की 
रक्षा विष्णु ने की । पुराणों में विष्णु को ईश्वर मादा गया है, दसलिए धूर्जदिश्नसाद 
भटठाचाय॑ ने 'भक्तविजयम्‌' नामक नाटक रचा हैं। जी- वी. पद्मनाभावषाये ने 

'प्रुवचरितम्‌' सामक नाटक की रचना की | इस्च नाठक में श्नग्नेजी के नाटकों के दृश्यों 
की भांति भप्रध्यायों का विभाजन दृश्यों में ही हुआ है । 

रामचरित से सम्दद्ध नाटक-- रामायण की कया का श्ाश्नय लेकर निम्न- 
लिखित नाटक रचे गए-7. सीताराघवम्‌ रामपाणिवाद, 2. आननन्‍्दरघुनन्दनम्‌्‌ 

घिश्वनाथस्िह 3. रामराज्याभिपषेकमू--विरारराघव, 4. उदारराधवम्‌ू>नारायण 
शास्त्री, 5. जानकी विक्रमम्‌ू--हरिदास सिद्धान्त वागीश, 6. अभिनवराघवम्‌-सुन्दर 
वीरराधघव, 7. कुशलव विजयम्‌व्यंक्रट कृप्णा, 8. पीलस्त्यवधम--लघ्मण सूरि। 
उपयुक्त नाटकों मे ग्रभितवराधघवम्‌' नाटक में कथानक्क की नवीनता देसने को 
मिलती है | इस नाठक में सता झौर राम के वियोग वा कारण परशुराम का शाप 
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बताया गया है तथा शूपंणखा सीता के तुल्य वेशभूषा बनाकर राम को प्रव॑चित 
करने की चेष्टा करती है ! 

कृष्ण चरित से जु्ड नाटक-कृप्ण के चरित्र को प्रकट करने वाले प्रमुख 
नाटक इस प्रकार हैं--. रुत्रिमएीपरि णयम्‌'--विश्वेश्वर पाण्डेय, 2. प्रद्यम्नविजयम्‌ 
शंकर दीक्षित, 3. रुक्मिणी स्वयंवर--अ्रश्वति तिरुनग्ल, 4. मुकुन्दमनोरथ-- 
नारायण शास्त्री, 5. कंसवधम्‌ - हरिदास सिद्धान्त वागीश, 6. राधामाधवस्‌-- 
विक्रमदेव शर्मा, 7. जरासन्ववधम्‌-कुट्टन तम्बुरान, 8 ग्रोव्घेनविलासम्‌ --जी- 
वी परद्मनाभाचार्य । 'गोवर्घनविलासम्‌' नाटक का हृश्य-विभाजन पाश्चात्य शिल्प 
का परिचायक है । 


शिवकथा से सम्बद्ध नाटक- शिवकथा को सूच्रित करने वाले प्रमुख नाटक 
इस प्रकार हैं--. विघ्मेशजन्मोदयम्‌ - गौरीकान्त द्विज. 2 पार्वतीपरिणय -शंकर 
लाल माहेश्वर, 3. मन्मथविजयमु --व्यंक्रटराधवाचार्य, 4. राट्विजयम्‌--रामस्वामी 
शास्त्री, 5. पार्वतीपरिणय-- इलत्तूर रामस्वामी इत्यादि । इत नाटकों पर कालिदास 
के महाकाव्य 'कुमारसंभव' का थोड़ा-सा प्रभाव परिलक्षित होता है । 

कुछ प्रन्य पोराशिक सनाटक- नल-दमगप्र्ती की कथा पर आधारित नाटकों 
में मंदिकल रामशास्त्री का 'मैमीपरिणाय” मंजुल वैपध का “मन्जुलनेपधम्‌', श्रीमती 
तम्वुराटी का “नैपघम्‌" रामावतार शर्मा का 'घीरनेषधर्मा, कालीपदकाचार्य का 
'नलदमयन्तीयम्‌! तथा देवीप्रसाद शुक्ल का 'नलचरितम्‌' प्रमृति ताटक प्रसिद्ध हैं । 
पाण्डवों के वंश की कथा पर भ्राधारित प्रमुख नाटक इस प्रकार हैं --पांचालिकाकर्पणम्‌ 
(काशीनाथ शास्त्री), सत्यवती शान्तनव एवं भीष्मप्रभावम्‌ (कुट्टमतु कुरुप्प), 
द्रौपदीविजयम्‌ (कृष्णन थम्पी) | महाभारत की श्रन्य कथाओं को लेकर भी अनेक 
नाटकों की रचना हुई। ययाति की कथा से सम्बद्ध वल्‍्लीसहाय के दो नाटक प्रसिद्ध 
हैं--ययातितरुणननन्‍्दम्‌ तथा ययातिशभिष्ठापरिणायम्‌ । सुब्रह्मण्यम शास्त्री का 
शाकुन्तलम्‌' नाटक भी प्रसिद्ध है। चित्रकूट की शोभा को आधार बवाकर विजय 
राघवाचाये ने चित्रकूट” नाटक की रचना की तथा मेवाक्नताचार्य ने 'प्रकृतिसौन्दर्यम 
नाटक दी रचना की | लक्ष्मण सूरि ने 9]] ई. में दिल्लीसाम्राज्यम्‌” नामक 
नाटक की रचना की. जिसमें पंचम जॉर्ज द्वारा समायोजित दिल्लो-दरवार की 
कथा है । 

ऐतिहासिक नाटक - पंचानन तकंरत्त (866-94 ई.) ने राष्ट्रीयता की 
भावना के प्रसारार्थ महाराणा प्रताप के पुत्र अमरसिह के जीवन को आ्रांधार बनाकर 
'अ्मरमंगलम्‌' नामक ऐतिहासिक नाटक की रचना की । हरिदास सिद्धान्त वागीश 
(876-936 ई.) ने 'विराजसरोजिनी, 'बंगीयप्रतापम्‌ - मेंवाड़प्रतापम्‌' तथा 
गशवाजी चरितम्‌' नामक चार ऐतिहासिक नाटकों की रचना की | मथुरा दीक्षित 
ने महारारा प्रताप को लक्ष्य करके “वीर प्रतापम्‌' तथा पृथ्त्रीराज चौहान से सम्बन्धित 
'पृथ्वीराज विजयम्‌” नामक नाटक की रचना की । मूलशंकर मारिकलाल ने 'छत्रपति 
साम्राज्य, प्रताप विजयम्‌” तथा 'संयोगितास्वरम्‌_ नामक तीन नाटकों की रचना की । 
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सामाजिक नाटक-एलत्तूर सुन्दरराज अगय्यंगार (84-905 ई.) मे 
“रसिक रजनम्‌' तथा 'स्नुपाविजयम्‌' नामक दो सामाजिक नाटक लिखे। 'स्तुपाविजयम्‌' 
नाटक में पारिवारिक कलह का यथार्थवादी निरूपण है । रंगनायाचार्ये ने सामाजिक 
कुरीतियों के चित्रण के लिए न्‍्यायसभा' तथा कुत्सिताऊुत्मित' नामक दो नाठक़ों 
की रचना की । 895 ई. में विद्याविनोद ने 'गर्वंपरिणति:' नामक नाटक की रचना 
की । इस नाटक में आधुनिक शिक्षा और सभ्यता के ऊार करारा व्यंग्य है। 
वी. कृष्णन थम्पी ने 'ललिता 'तिक्रिया', 'वंद्धज्योत्स्ता' तथा 'धर्मत्य सृक्ष्मा गतिः' 
तामक चार सामाजिक नाटक लिखे । अधिकाँश सामाजिक नाटकीं का शिल्प पाश्चात्य 
नादय-शिल्प से प्रभावित रहा है । 

लाक्षरियिक नाटक - लाक्षरिक्र नाढकों में प्रतीकात्मकता तथा व्यंग्यात्मकता 
की प्रधानता रहती है । लाक्षरिक नाठकों का नायक एवं प्रतिनायक के रूप में धर्म 
तथा श्रधर्म जैसे श्रमूत्त तत्त्व प्रस्तुत किये जा सकते है। सामयिक प्रवृत्तियों को 
ग्रंकटक रूप में चित्रित करने का सफल माध्यम लाक्षशिक नाटक ही है। श्राघुनिक 
युग में मुख्यतः निम्नलिखित लाक्षरिक नाटकों की रचना हुई-- 

. तत्त्वमुद्राभद्रम (अ्नन्ताचायं ), 2. कलिकोलाहलम्‌ (रामानुजाचाये), 
3. शुद्धसल्वम्‌ (मदहुपीव्यक्टाचार्य ), 4. श्रधर्मविधाकम्‌ (अ्रप्पाशास्त्री राशिवडेकर ), 
5, अममंजननाटकम (सत्यव्नत शर्मा ), 6. मणिमंज़ूपा ( रामनाथ शास्त्री) इत्यादि । 

अनुदित नाटक -आधुनिक संस्कृत साहित्य में अंग्रेजी तथा कुछ अ्रन्य भाषाग्रों 
में रचित नाठकों के अनुवाद मिलते हैं। अनुदित नाठकों में कुछ नाठकों के नाम 
इस प्रकार हैं--अआ्रान्तिविलासम्‌ (शैल दीक्षित), शेक्सप्रीयर के 'कॉमदी झोफ भ्ररसे' 
का अनुवाद है | कृष्णामाचार्य ने शेक्सपीयर के एज यू लाइक इट' को 'यथामतम्‌' 
नाम से तथा 'ए मिड समर नाइटर्स ड्रीम्स' को 'वासन्तिक स्वप्न: नाम से अनुदित 
किया । रामचन्द्राचार्य ने 'हेमलेट' का 'पितुरुपदेश:" तथा "एज यू लाइक इट' को 
'पुरुपदशासप्तकर्मु के रूप में श्रनुदित किया है। रंगाचार्य ने अग्रेजी के उपन्यास 
(विकार श्रॉफ वेकफील्ड' को 'प्रेमराज्यम्‌' नाटक के रूप में प्रस्तुत किया है। प्रततः 
ग्रनदित नाटकों में नामत: तथा रूपत: कुछ कलात्मक परिवर्तन दर्शनीय हैं । 

2, प्रहलन--'प्रहसन रूपक का रोचक रूप है। प्रहसन में हास्यात्मकता 
की प्रघानता रहती है। आधुनिक संस्कृत्त-साहित्य में रामप्राणिवाद का 'मदनकेतु- 
चरितम्‌” पहला प्रहसन है । इस प्रहसन में विष्सुमित्र ननामक संन्यासी को श्रनंगलेखा 
नामक वेश्या के ऊपर अनुरक्त दिखलाया गया। मुकुन्दराम शास्त्री ने गौरी दिगम्बर' 
नामक प्रहसन की रचना 902 ई,. में की । मधुसुदन काव्यतीर्थ के 'पण्डितचरिता 
प्रहसनों में पण्डितों की अ्रहंकार प्रवृत्ति को हास्यात्मक रूप प्रदान किया गया है । 
चटुकनाध शर्मा के 'पाण्डित्यताण्डव प्रहसन में पण्डित-समुद्द पर कटाक्ष किया गया 
है । इन प्रहसनों के अ्रतिरिक्त अनेकानेक प्रहसनों की रचना भी प्राघुनिक युग की 
देन है । 

3. प्रकरणा--रूपक के भेद प्रकरण” में घीरप्रशान्त नायक को लेकर 
प्रणाय-गाया वो प्रस्तुत किया जाता है। श्राघुनिक युग में रामानुजाचार्य का 'प्रात्म- 
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वल्लीपरिणय: चन्द्रकान्त तकलिंकरार का कौमुदी सुधारक” तया नरतिहाचाय॑ का 
'वासवीवाराशरीयम' नामक तीत प्रकरणों की रचता हुई । 

8. भाश--भाए हपक में विद्वान विट स्वानुमृत या परानुमूत चुतेच्ररित 
का बर्णत करता है। उन्नीसवीं तथा बीसब्रीं शताव्दियों में कम से कम दो दशक 
भाणीं की रचना हुई। घतश्याम के 'मदनसंजीवती' भमाण में काम-दहुन की कथा 
का रोचक वर्णन हैं । अ्रश्वीत तिदनाल का 'श्वृगार सुधाकर! इलय तम्बवुरान का 
रिससदनभाण नम्बियार का “रसरत्नाकर', भाष्करन नम्वृदरी का 'श्वगार तिलक' 
प्रमृति भाण श्राबुनिक युग की रचना हैं । 

5. व्यायोगय--इतिहास या पुराण की कथावस्तु को लेकर एक अंक में 
पुरुष पात्रों की प्रधानता करके व्यायोग की रचना होती है। पद्मनाभ का 
'त्रिपुरविजय' शंकर द्वारा त्रिपुरासुरों के विवाश की कथा को लेकर लिखा गया 
व्यायोग है । नरसिहाचार्य ने “गजेन्द्रव्यायोग” ताम से पौराणिक कथा के आधार पर 
व्यायोग लिखा है । कुडगल्लू र कुजि कुट्टन ने दो व्यायोग लिखे हैं--किराताजु नी यम्‌ 
तथा सुभद्राहरणाम्‌ । किराताजु वीय व्यायोग में किरात तथा अ्जु न नामक पुरुष 
पात्रों की प्रधानता है । 

6. समरवकार--रूपक के भेद समवकार में देव-दानवों से सम्बद्ध कयावस्तु 
को लेकर कपठट तथा पुरुपार्थ का अ्रदभुत सम्मिश्रण रहता है । रामसुजाचायें का 
लक्ष्मीकल्वाणम्‌'! एक सफल समबकार है । 

7. डिम--डिम' में श्रलोकिक पात्रों को सुयोजित करके चार भ्रंक्रों में 
रूपक प्रस्तुत किया जाता है । इसमें प्रधान रस रोद्र होता है तथा अ्रन्य रस अंग 
रसों के रूप में रहते हैं । रामानुजाचाय का “दक्षमखरक्षणम्‌' एक सकल डिम है । 
इसमें शंकर के शिष्य वीरभद्र का कोप प्रदर्शित किया गया है । 

8. ईहामृग -ईहामूग में प्रतिवायक के माध्यम से देवाँगता के अ्रपदरण 
की कथा चार शअ्रक्री में प्रस्तुत की जाती है । रामानुजाचार्य का “नहुपामिलाप:' एक 
रोचक ईहामृग है। इस ईहामृग में इन्द्राणी शी के अपहरण या प्राप्ति की कथा 
का सुन्दर चित्रण है । 

9. अ्ंक--करुण रस की प्रघानता से युक्त एक अंक करा रूपक प्रंक 
कहलाता है । रामानुजाचार्य का भ्रन्यायराज्यप्रध्वंसनम” तथा वीरराघवाचार्य का 
'भोजराजाँकम्‌' नामक अक उल्लेखनीय है। राजा भोज के मन्त्री मुज ने भोज को 
मारने का कपट किया था। अंक! मामिकर रूपक होता है । 

0. बीथी--श गार रस की प्रधानता रे युक्त एक अंक की रचना वीथी' 
नाम से जानी जाती है। रामपाणित्राद ने 'चन्द्रिकावीयी' तथा 'लीलाबती' वामक 
दो वीथी रूपकों की रचना की । रामानुजाचार्य की “मुनित्रयविजय: तथा दामीदरन 
नम्बूदरी की 'मन्दारमालिका' वीथी प्रसिद्ध हैं । 

शगार रस की प्रधानता से संयुक्त कल्पित तथा जन-प्रचलित कथावस्तु को 
लेकर नाटक के तत्तवों की समायोजना के साथ नाटिका को रचना की जाती है । 
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विश्वेश्वर पाण्डेय की 'नवमालिका, सौंठी भद्वादि रामशास्त्री की 'मुक्तावली' तथा 
अम्विकादत्त व्यास की 'ललितनाटिका' प्रशंसनीय हैं । 
एकांकी 

अंग्रेजी साहित्य के 'वन्‌ एक्ट प्ले” को एकॉकी नाम दिया गया है) संस्कृत 
साहित्य के लिए एकांकी एक नई विघा हैं। रामपाशिवाद ने दौभगिय मंजरी' 
नामक एकांक्री की रचना की। प्रभाकराचाये ने 'अ्रमरकाहली' नामक एकांकी 
की नए शिल्प के भ्राधार पर रचना की । राजराजवर्म कोइतम्बुरान ने गीर्वाण 
विजय नामक एकांकी की रचना की । '“गीर्वाण विजया एकांकी में संस्कृत भाषा 
की दुर्दशा को दूर करने के सुन्दर प्रयास प्रदर्शित क्रिए गए हैं । 
गीतनाट्थ या छायानाटक 

गीतनाटू्य में गीतों की प्रधानता रहती है। इन गीतों के माध्यम से 
विवेच्य-विपय को सुस्पप्ट किया जाता है । शक्तन तम्बुरान ने एक शतक गौतनादयों 
की रचना की । उनके प्रसिद्ध गीतनाट्य इस प्रकार हैं--सीतास्वयंव रमू, व।लिवधम्‌, 
नलच रितम्‌, सगरोपाल्यान, अजामिलमोक्ष, यज्ञरक्षा, श्रहिल्यामोज्ष, जरासन्व पराजय 
इत्यादि | अश्वति तिरूनाल के अ्रम्बरीपचरितम्‌ तथा पौण्ड्रफ्ववर्म्‌ नामक छायानाटक 
प्रसिद्ध हैं । उन्नीसवीं शताव्दी में ग्रनेकानेक छाबावाटकों की रचना हुई है । 

3. गद्य काव्य 

गद्य-काव्य का श्रीगणोश आ्राघुनिक युग में ही हुम्ना है। गद्य-क्राव्य प्रवृत्ति 
के आधार पर तीन रूपों में रचा गया है--राष्ट्रीयता की भावना से भ्रोत-प्रोत गद्य- 
काव्य, भाश्रयदाताओं की प्रशंसा से युक्त गद्य-काव्य तथा देवी-देवताप्रों की स्तुति से 
सम्बद्ध गद्य-काव्य । 

(4) राष्ट्रीय्ता की भावना से प्रोत-प्रोत गद्य-काव्य --चिन्तामणि रामचन्द्र 
शर्मा की 'राष्ट्रीयोपनिपद नामक गद्य-6काव्य रचना में उपनिपदों की शैली के श्राघार 
पर पाँच वल्लियाँ हैं । इस रचना में राष्ट्र-भक्ति की प्रधानता है । 

(2) प्राश्नयदाताश्रों की प्रशंसा से युक्त गच्च-काव्य-श्रश्वत्ति तिख्नाल ने 
'वंजिमहाराजस्वतः' गद्य-काव्य में महाराजा वंजि का स्तवन किया है । राजराजवर्म 
कोइत्तम्वुरान की कृति “पप्ठिश्तिदण्डक में श्रीमूल तिरुनाल की प्रशस्ति है। 
नीलकंठ शर्मा की रचना “'घोषपुरमहारात्ीस्तव: में माट मूपाल राजरानी की प्रशंसा 
चित्रित हुई है ! ः 

(3) देवी-देवताश्रों की स्तुति से सम्बद्ध गद्य-काव्य-शिव स्तुति से सम्बद्ध 
पाच्चूमूत्तत की 'खुट्यम” तथा झज्ञात लेखक की 'शिवताण्डवदण्डकम्‌' नामक गद्य- 
काव्य रचनाएँ प्रसिद्ध हैं। पावंती की स्तुति को सूचित करने वाली गद्य-काव्य 
कृतियाँ इस प्रकार हैं--ललिताम्विकादण्डको नामक दो रचनाएँ फेरलवर्म 
कोइतम्बुरान तथा रविवर्म कोइतम्वुरान ने लिखों हैं, रंगाचार्य ने 'पादुकासहलस्लावतार' 
तथा प्रश्वति तिहनाल ने दशावतार दण्डका नामक रचनाएं प्रवतारों की स्तुति को 
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लक्ष्य करके प्रस्तुत की हैं। राजराजवर्म कोइतम्बुरान ने देवी की स्तुति में 
'देवीदण्डका तथा रघुराजसिंह जूदेव ने विभिन्न देवी-देवताग्रों की स्तुति का संग्रह 
“गद्यशतकम्‌! नाम से निकाला । इलत्तूर रामस्वामी का “श्रीकृष्ण दण्डकर्म' ईशावतार 
श्रीक्षष्ण की स्तुति से सम्बद्ध है । 

4. उपन्यास-साहित्य 

श्राचार्य विश्वताथ ने उपन्यास शब्द का प्रयोग करते हुए लिखा है-- 
“उपन्यास: प्रसादनम्‌-त्ाहित्य दर्पण! श्रर्थात्‌ मनोरंजक-तत्त्व हो उपन्यास है । 
संस्कृत साहित्य में उपन्यास एक नवीन साहित्यिक विधा है । उपन्यास के शिल्प पर 
अग्रेजी-उपन्यास के शिल्प का पूरा प्रभाव परिलक्षित होता है । विभिन्न श्रेणियों के 
उपन्यासों का विवेचन निम्नलिखित रूप में किया जा सकता है -- 

(क) श्रनूदित उपमन्यास--अश्रम्विकादत्त व्यास का 'शिवराजविजय' नामक 
उपन्यात्त संस्कृत का प्रथम उपन्यास है। इस उपन्धास का लेखन-काल 870 है । 
यह उपन्यास बंगला उपन्यासकार रमेशचन्द्रदत्त की बंगला रचना “महाराष्ट्र जीवन 
प्रभात! का अनुवाद है । प्रस्तुत उपन्यास में शिवाजी की वीरता का मनोहारी चित्रण 
है । इस उपन्यास की शैली के ऊपर बाणभद्ठ की कादम्बरी का स्पष्ट प्रभाव है । 
वगाली उपन्यासकार बकिमचन्द्र के उपन्यासों को निम्नलिखित संस्कृत उपन्यासकारों 
ने श्रनू दित किया-- 

. शैलताताचार्य के 'क्षत्रियरमणी” तथा “दुर्गेशनन्दिनी', 2. अप्पाशास्त्री 
राशिवडेकर के 'देवीकुमुद्धती', 'इन्दिरा', 'लावण्यमयी', 'कृष्णकान्तस्य निर्वाणम्‌' तथा 
3. हरिचरण भट्टाचाय का “कपालकुण्डल।' भादि प्रमुख अ्रनूदित उपन्यास हैं । 

राजराजवर्म कोइतम्बुरान ने शेक्सपीयर की त्रासदी 'श्रोथेलो! को 
“उद्दातचरितम्‌” उपन्यास का रूप दिया है। तिरुमलाचार्य ने शेक्सीपोयर के 'कॉमदी 
श्रॉफ प्ररसे' का 'सारत-विलासम्‌' नाम से तथा रंगाचाये ने 'विक्रार श्रॉफ वेकफील्ड' 
का प्रेमराज्यम' नाम से अनुवाद किया है । ये सब कृतियाँ श्रौपन्या सिक हैं । 

कुमारताताये ने डोरा स्वामी के तमिल उपन्यास “मेनका' का अनुवाद किया 
है | हिन्दी के लेखक जगन्नाथ प्रसाद के उपन्यास 'संसारच रितम्‌' का श्रनन्ताचाय ने 
अनुवाद किया तथा मराठी उपन्यासकार नरसिह चितामणि केलकर के 'वलिदानम्‌! 
उपन्यास को वासुदेव श्रात्माराम लाटकर ने अनू देत किया है । 

(ख) पोराशणिक उपन्यास- लक्ष्मण सूरि (859-99) ने तीन 
उपन्यास लिखे हैं-“रामायण संग्रह, 'भीष्मविनयम्‌' तया महाभारत संग्राम! । 
शंकरलाल माहेश्वर ने अनुसूयाम्थुदयम्‌, चन्द्रग्रभाचरितम्‌र तथा 'महेश्वप्राण प्रिया 
प्रमति उपन्यास लिखे हैं। गोपालशास्त्री का 'अतिरूपचरितम्‌!र तथा गरपतिमुनि 
का 'पूर्णा' नामक पौरारिक उपन्यास हैं । शेपशायी शास्त्री ने अ्रष्टवक्रीयरम्‌ नामक 
उपन्यास लिखा, जिसमें राजा जनक के गुरु अप्टावक्र की कथा का वन है । 
श्री निवाताचायें के उपन्यास 'करविणी' में शक्तिमत के उपासकों की आध्यात्मिक 
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निष्ठाश्रों को प्रस्तुत किया गया है । इन सभी पौराखिक उपन्यासों में मौलिकता के 
लिए भी विशिष्ट स्थान है । 

(ग) ऐतिहासिक उपन्यास--इतिहास के कथानक को लेकर लिखे गये 
उपन्यास ऐतिहासिक उपन्यास कहे गये हैं। कृष्णमाचार्य ने वररुचिःः तथा 
'चन्द्रगुप्त नामक दो ऐतिहासिक उपन्यास लिखे हैं। इन दोनों उपन्यासों में 
मौयकालीन वैभव का वर्णन किया गया है। 905 ई, में नरसिहाचाय्य ने 
'सौदामिनी' नामक उपन्यास लिखा, जिसमें मयध के राजा शूरसेन तथा विदर्भ 
गी राजकुमारी के प्रेम का मामिक वर्णन है। 909 ई वीरमती' नामक 
उपन्यास लिखा गया । इस उपन्यास में मुसलमान काल की घटना का वर्णान है । 


(घ) श्रन्य उपन्यात्त--उपेन्द्रनाथ सेन ने तीन सामाजिक उपन्यास लिखे हैं-- 
मकरन्दिका, कुन्दमाला तथा सरला | इन उम्न्थासों में नारी-जीवन की पीड़ा का 
माभिक चिश्ण मिलता है। भट्ट श्री नारायण शात्त्री के 'सीमन्तिनी' उपन्यास में 
नारी-दुर्दशा का यथार्थवादी चित्रण है। मनुजेन्द्रदत्त के 'सती-छाया” उपन्यास में 
प्रेम-प्रपल्च का मनोहारी वर्णन है। प्रसिद्ध ऐतिहासिक उपन्यासकार कृप्णमाचार्य 
ने सामाजिक समस्याञ्रों के चित्रणार्थ तीन उपन्यासों की रचना की-'पतिकन्नता,' 
'पाणिग्रहणम्‌' तथा सुशीला! कुप्पुस्वामी के 'सुलोचना” उपन्यास को पढ़कर राष्ट्रकवि 
मैथिलीशररा गुप्त की निम्न पंक्तियाँ वरवस याद हो उठती हैं-- 

प्रवला जीवन हाय तुम्हारी यही कहानी । 
है आँचल में दूध ओर ्राँखों में पानी ।॥ +यशोघरा 
चिदम्वर शास्त्री की 'कमला कुमारी' तथा 'सतीकमला' नामक श्रौपन्या सिक 
कृतियों में समग्र नारी-जीवन की मूल्याँकन है। 906 ई. में श्री वलभद्द शर्मा ने 
'वियोगिनीवाला' नामक उपन्यास लिखा, जिममें वर्षा ऋतु को विरहिणी के लिए 
घोर कष्टकारक सिद्ध किया है | अन्य उपन्यास-कृतियाँ इस प्रकार हैं--एक रोमानी 
उपन्यास के रूप में 'सरला' हरिदासर सिद्धान्त बागीण, 'कल्याणी' --नग्रेन्द्रभाव सेन, 
“(विजयिनी'--परशुराम शर्मा, 'कुमुंदिनी' तथा 'विलासकुमारी'-ए० राजगोपालाचायय, 
'कुमुदिनी चन्द्र--मेवाब्रताचार्य, 'कुसुमकलिका-परमेश्वर का, “दरिद्राणां हृदयम्‌' 
तथा 'दिव्यहृष्टि:-तारायरा शास्त्री खिस्ते इत्यादि ॥ 

श्नन्‍्य साहित्यिक विधाओं में पत्र-लेखन, श्रालोचना, निवन्ध, जीवनी, यात्रा- 
साहित्य तथा शब्दकोश सम्पादन जैसे विभिन्न कार्यो का श्रीगरोश भ्राघुनिक युग 
की देन है । 

आधुनिक साहित्य की प्रमुख विशेषताएं 

भाव भर शिल्प दोनों की दृष्टि ही से ग्राघुनिक युग के साहित्य को विभिन्न 
प्रवृत्तियाँ रही हैं, जो मुख्यतः इस प्रकार हँ--4. राष्ट्रीयता की भावना. 2. नारी- 
उद्धार, 3. नवीन साहित्यिक विधाशञ्नों का विकास, 4. मनोवैज्ञानिक चित्रा की 
प्रधानता, 5. भाषागत विकास, 6. श्रालंकारिकता । 


ग्राधुनिक साहित्य 4)3 


4. राष्ट्रोयता की भावना -राष्ट्र-प्रेम को राष्ट्रीयका की भावना के नाम 
से भ्रभिहित किया जाता है। डॉ. श्रीधर भास्कर वरणेकर ने 'विवेकानन्दविजयम्‌' 
नाटक में भारत-मूमि के प्रति श्रगराध आस्था व्यक्त की है । इस नाटक में भारतवर्ष 
के मतीषियों के प्रति भी गहरी भक्ति-भावना प्रदर्शित की गई है । निम्नलिखित 
पंक्तियों में राष्ट्रीयका का दर्शन सहज सम्भव है--- 

श्रयोध्या शत्रुणां, त्वमसि मधुरा पावनहुदाँ 
खलानां वा माया जननि ! खलु काशी सुतपसाम्‌ । 
प्रवन्ती चार्तानामयि विघृतकानची विमनसां 
विमुक्‍्ते ह्वारावत्यपि दिविषरदां त्व॑ ननु पुरी ॥ 


वस्तुतः आधुनिक साहित्य में वेदों की महिमा के गान द्वारा, भारतीय दर्शन 
की श्रद्वितीयता के माध्यम से, भारतीय महापुरुषों के चरशित्र की अनुपमता के द्वारा 
तथा ग्रनेकानेक श्रतीतकालीन गौरवों के श्राधार पर राष्ट्रीयता की भावना प्रदर्शित 
की गई है । विवेकानन्द के ज्ञान का समृचे संसार ने लोहा माना | इस सन्दर्भ में 
निम्न शब्द प्रेक्षणीय हैं--- ह 

#छिल्ढ 8 8 गाथा, श]0 8 06 ]64720 धक्षा। शी 6 97046४5078 
पा 026४गिह, 0 ३४४ 0 ॥8 ए९१९्रधंबड 45 ॥06. बछातहु (8 इप्ता 
20००ए ॥8 78॥ 0 8॥6 ॥” 

-“:विवेकानन्द विजयम्‌, पृ. 97 

मेवाडप्रतापम्‌' तथा 'शिवाजी चरितम्‌' और नाठकों के माध्यम से महापुरुषों 
के आादर्शों से राष्ट्रीयला की भावना पोषित हुई है। “राघतीयम्‌' तथा 'कंसवधम' 
जैसे महाकाव्यीं के द्वारा राष्ट्रगेमी महापुरुषों के प्रति अटूट श्रद्धा एवं भक्ति का 
प्रदर्शन राष्ट्रीयता का साक्षात्‌ स्रोत है। श्राघुनिक युग के ऐतिहासिक उपन्यास भी 
राष्ट्रीय चरित्र को महापुरुषों के चरित्र के श्राधार पर उज्ज्वल रूप में देखने को 
उत्सुक जान पढ़ते हैं । 


2. नारी उद्धार-आधुनिक युग में मानवतावादी दर्शव के श्राधार पर 
तारी-उद्धार को अत्यधिक महत्त्व दिया गया है । हमारे देश के युग पुरुषों-प्रताव, 
शिवाजी तथा विवेकानन्द श्रादि में नारी की देवीवत्‌ भ्राराधना की है । वस्तुतः 
महपि मनु का आ्रादर्श ग्रहस्य का यह सिद्धान्त-यत्र नार्यस्तु पृज्यन्ते रमन्ते तत्र 
देवता । आधुनिक साहित्य में साकार होता प्रतीत होता है। क्ृष्णमाचार्य के 
पतिब्ता' नामक उपन्यास में पुरुष के द्वारा नारी की शोपित स्थिति का यथार्थवादी 
चित्रण किया गया है। श्राधुनिक युग के प्रेम-प्रपंच का चित्रण करने के लिए 
मनुजेन्द्रदत्त का 'सत्ती-छाया' उपन्यास उल्लेखनीय है। 'विवेकानन्द विजयमू! नाटक 
में नारी-उद्धार का एक रोचक प्रसंग है-कलकत्ता विश्वविद्यालय के परिसर में 
नरेन्द्र वनाम विवेकानन्द, मुस्लिम छात्र रहमान तथा अंग्रेज छत्र विलियम नारी 
विषप्रक वार्तालाप में जुटते हैँ || विलियम तकं-वितर्क करके कुछ संतुष्ट हो जाता है । 
रहमान शेफालिका नामक युवती के ऊपर व्यंग्य-बाणों की वृष्टि करता है । नरेन्द्र 
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रहमान का गला पकड़ लेता है। नरेन्द्र अनैतिक विवाद या बलपूर्वक किए गए या 
किए जाने वाले विवाह की भत्संना करता है। वलशालोी नरेन्द्र के सामने रहमान 
कम्पायमान हो जाता है । शेफालिका नरेंद्र को दिव्य सूतति मानकर अपने उदगार 
व्यक्त करती है-- 

त्रातु नारीजनमिह खलै. पीड्यमानं प्रसह्य | 

सम्प्राप्त: कि धुतनरतनु: कोड5्प्ययं देव एवं । 

यत्‌ सच्छील॑ विहरति मनोमन्दिरेइस्थ प्रसन्न 

सत्सामथ्यं' स्फुरति भुजयोनेंत्रयोदिव्यतेज: ॥॥ 

तेजस्वी नरेन्द्र विधवा-सधव,, कन्या-वृद्धा, शिक्षिता-न्ग्रशिक्षिता समी को 
प्रतिष्ठित जननी के रूप में सिद्ध करता है। शेफालिका के वैधव्य के विषय में सोच 
कर नरेन्द्र भाव-विभोर हो उठता है--हा हन्त हन्त वाल्ये एव वयसि वैधव्यवज्ञाघात : 
एवं प्राया: श्रशिक्षिता निरक्षरा बष्लविधवा गंदे ग्ृहें भवेयु: भ्रत्मत्ूसमाजे | हा 
परमात्मन्‌ ! ततस्ततः । श्रत: आधुनिक साहित्य में नारी-उद्धार की भावना को प्रबल 
महत्त्व दिया गया है । 

3. नवीन साहित्यिक विधाओ्ों का विकास--आ्राघुनिक युग में निवन्ध साहित्य 
प्रबलता को प्राप्त कर रहा है। निबन्धों को देखकर गद्य कबीनां निक्रपं वदन्ति 
सूक्ति को चरितार्थ पाया जा रहा है। जीवनी साहित्य नामक गद्यविधा के विकास से 
महापुरुषों का जीवन-चरित्र सरल ग्रद्य में जन-समाज तक पहुँचाया जा रहा है ! 
मेधाव्रताचायें का 'मह॒पि विरजानन्द चरितम्‌' एक जीवनी ही है, जिसमें विरजानन्दजी 
की विद्वता तथा कमेनिष्ठा पर सुन्दर प्रकाश डाला गया है। लघुक्रथा या कहानी के 
विकास से साहित्य की मनोरंककता को वल मिला है | कहानी में उपदेशात्मकृता का 
भी सहज पुट सम्भव है। अप्पाशास्त्री राशिवडेकर का 'कथाकल्पद्र॒ुम! नामक कहानी 
संग्रह कहानियों की रोचक्रता तथा प्रभावोत्पाकता के लिए प्रशंवनीय है। भाषा- 
विज्ञान के क्षेत्र में नित्रन्धों का विक्रास अंग्रेजी, हिन्दी तथा संस्कृत का तुलनात्मक 
प्रध्ययन करने में सहायक सिद्ध हो रहा है । शब्द-बोष के लिए कोप-प्रन्थों की रचना 
भी प्रणंसनीय है | भ्रत उपन्यास, एकांकी, घ्वनिरूपक, यात्रा-वृत्त, कहानी, निवन्ध, 
आलोचना जैसी नवसाहित्यिक विधाग्रों के विक्रास से यह स्पष्ट हो जाता है कि 
ग्राधुनिक संस्कृत में गत्यात्मकता का सहज ग्रण विद्यमान है। यही प्राघुनिक 
प्रवृत्ति है 

4, मनोवेज्ञानिक चित्रण की प्रधानता--श्राधुनिक युग में “रसात्मकम्‌ वावय॑ 
काव्यमू--भ्र्थात, सरस वाक्य ही काव्य है, को मनोवैज्ञानिक रूप प्रदान किया गया 
है । उन्नीसवीं शतावदी में फ्रॉइड तथा युग जैसे मनोवैज्ञानिकों के उदय से चेतन, 
ग्रवचेतन तथा अचेतन मन की गहराइयों को स्पष्ट करने के लिए यथेष्ट प्रयास करिए 
गए हैं। रामापाणिवाद के दोमस्यमंजरी' नामक एकांकी में स्वामाविक मनोविज्ञान 
का स्वरूप देखने योग्ध है-- 

प्रकारणं दक्षिणमक्षि कम्पते 
तथैव बामतरं बाहुरप्यहों । 
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अत: किलेतत्फलमत्र. लम्पते 
मृपा न जाबेत निमित्तमीहशम्‌ ॥। 
श्रर्यात्‌ नाथिका सोचती है--अकारण ही दक्षिण आँख श्रीर भुजा फड़कती हैं । 
इसलिए झ्ाज निश्चित रुप से दुर्माग्य रूपी फल प्राप्त होना है। इस प्रकार के 
निरम्ित्त या सूचक चिह्न मिथ्या नहीं हुम्ना करते । वस्चुतः दुर्भाग्य की साकार प्रतिमा 
दौर्भाग्यमंजरी नामक नायिका का यह चित्रण उपके मंत्र की चिन्ता, च्रास, विपाद, 
करुणा श्रादि को मनोवैज्ञानिक स्तर प्रदान करता है 
शिवगोविन्द त्रिपाठी के 'श्रीगान्थिगो रवम्‌' महाक्रात्य में मनोवैज्ञानिक चित्रण 
का एक सरस प्रसंग है। जब गाँबीजी वम्बई से अफ्रीकी के लिए पोत या जलयास 
में यात्रा कर रहे थे तो देवप्रोग से तूकान तेजी से चलने लगा तथा उसके प्रभाव से 
जलयान खतरे में पड़ गया । उस समय हिन्दू घ॒र्मं के अनुयायी राम, कृष्ण, शिव, 
विष्णु, ईश्वर झ्रादि नामी को लेकर, जैन लोग वर्धेमात का नाम लेकर, बौद्ध अहुत्‌ 
सीचकर मुसलमान खुदा को पुकार कर तथा ईव,ई गॉड को व्यात में लाकर अनेक 
प्रकार से प्रार्थना करने लगे । बथा-- 
है राम! है कृष्ण! हरे! मुरारे! 
है अलल! हे देवि! खुदा! पुरारे! 
हे गॉड! ईशो! शिवदेव! अर्ंन्‌! 
कृपाकटाक्षं मयि घेहि घीमन ! 
उपयुक्त छन्द में आ्रापत्मस्त समाज का मनोवैज्ञानिक चित्रण देखते ही बनता 
है । प्राधुनिक युग के उपन्यासों में नारी की दुर्देशा का मनोवैज्ञानिक चित्रण सहज 
सराहनीय है । जिस प्रकार हिन्दी साहित्य का इतिहास प्रवृत्तियों के श्राधार पर 
लिखा जा चुका है, उस प्रकार संम्क्ृत का प्रवृत्तितत इतिहास अभी तक दुर्लभ है । 
बस्तुन: मनोवैज्ञानिक उपन्यास नाम से ब्रव एक झ्ौपन्या सिक घारा विकसित हो चली 
है । इस उपन्यास रूप की शैली मनोविश्लेषशात्मक अथवा ग्रात्मकथात्मक होती है । 
आज नारी की समस्या का ही नहीं अपितु समस्त सामाजिक समस्याओं का चित्र 
मनोवैज्ञानिक आधार पर किया जा सकता है । संस्कृत के नाटकों में मतोबैज्ञानिकता 
का पुट बहुलता के साथ दृष्टव्य है । 'विवेकानन्दविजयम्‌' नाटक में व्यक्ति की मनो- 
दशशा-प्रेम, छुगा तथा विरक्ति का मनोवैज्ञानिक चि्ररा किया गया है । सुप्त मन में 
स्थित मनोविकारों का चित्रण मनोवैज्ञानिक स्तर पर ही सम्भव है । अतः श्राधुनिक 
साहित्य मनोवैज्ञानिक गहराइयों के चित्रण की श्रोर उन्मुख हुमा है 
5 भाषागत विकास--आपधुतिक संसक्षत साहित्य में भायागत विकास अनेक 
रूपो में हुआ है । यथार्थतः आधुनिक युग में अंग्रेजी का सर्वाधिक प्रचार है। श्रंग्रेजी 
से पूर्व अरबी-फारसी ने भी भारतीय जन-समाज की भाषा पर बहुत कुछ प्रभाव 
डाला । कई भापाग्रों के शब्दों का संस्कृत्तिकरण करने की आ्रावश्यकता ग्राधुनिक 
साहित्यकारों को प्रतीत हुई । अतएव साहित्यकारों ने प्रगतिशील युग के अनेक शब्दों 
का संस्कृतीकरण करके संस्क्रत मापा को झ्ाधुनिक बनाया है! प्रसिद्ध लेखक 
अम्बिकादत्त व्यास ते 'शिवराजविजयः उपन्यास में अनेक शब्दों को संस्कृत रूप 
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दिया है । श्रफजलखाँ नामक मुसलमान सेनानी को 'अफजलखाँ' नाम संस्कृत व्याकरण 
के आ्राधार पर ही दिया है। शिवमो विन्द त्रिपाठी ने 'श्रीगान्विगौरवम्‌' काव्य में प्रनेक 
अग्रेजी-फारसी जब्दों को संस्कृत का रूप प्रदान किया है | उन्होंने तूफान को 
'तूर्णफण ', स्टेशन को 'स्थेइशन', अस्पताल या द्वोस्पीटल को 'ग्रस्वस्थपालः! रूप 
प्रदान किया है। विवेच्य काव्य में अंग्रेजी के शब्दों का प्रणेग करके संस्कृत भाषा 
को शब्द ग्रहरणा करने की प्रवृत्ति से युक्त कर दिया गया है। अंग्रेजी के कुछ शब्दों 
का प्रयोग द्रष्टव्य हैं --इन्डियन श्रोपितियन, कोर्ट इत्यादि । इसी प्रकार संस्कृत के 
अनेक साहित्यकारों ने संस्कृत भाषा को नवीन या आ्राघुनिक बचाने में भाषागत 
विकास का परिचय दिया है । 

6 आलंकारिकता - आत्मगौरव नामक वृत्ति वाणी के क्लेत्र में भी स्पष्टत: 
देखी जाती है । साहित्यकार अपने मन्तव्य को ऊपर करने के लिए ग्रालंक्ारिकता का 
ग्राघार भ्रवश्य लेता है । डॉ. श्रीघर भास्कर वर्णेक्रर के 'विवेकानन्दविजयम्‌' नाटक 
में आलंकारिक प्रयोग का स्वाभाविक्र स्वरूप स्पष्ट हुम्रा है। उपमा प्रलंकार का 
प्रयोग व्यापक स्तर पर करता हुप्ना कवि यहाँ तक कह जाता है कि हमारे देश के 
राजा शासन को तृस-तुल्य मानते थे, घन को विप-तुल्य समझते थे, भोतिक सुख को 
दुःख के समान मानते थे, भोगों को सर्यों के समान समभते थे । यया-- 

तुणुप्रायं राज्यं, विपमिवधनं, सोल्यमसुर् 
मता भोगा भोगा इव, तव सुते राजभिरपि । 

श्रीगान्धियौरवम्‌” काव्य में प्राय: सभी अलंकारों का प्रयोग किया गया है । 
कवि ने पुनरुक्ति प्रकाश अलहर का प्रयोग अनेक बार किया है। यथा--स्मारं स्मारं 
गौतम बुद्धदेवं' 'नवेके नवेके' इत्यादि । कवि ने अ्र्थान्तरन्यास ब्रलंकार के प्रयोग में 
महाकवि कालिदास के समान दक्षता प्रदर्शित की है । जब गाँघीजी ग्रफ़्ीका से भारत 
लौटे तो वे वम्बई में कवि राजचन्द्र से मिले । कवि राजचनरद्र में शतापधानीत्व- 
शतप्रतिशत स्मरण शक्ति थी । जब गाँधीजी ने राजचन्द्र की परीक्षा हेतु कुछ विचित्र 
वाक्य कहे तो कवि राजचन्द्र ने उन सव वावयों को क्रमवद्ध रूप में चुना दिया । इसी 
तथ्य को कवि ने इस प्रकार प्रस्तुत किया है-- 

शत्तावधानीचयं जिघृक्षुणा, श्लीगान्धिना शब्दमयं स्वभाण्डकम्‌ । 

रिक्‍्तीकछृतं पुरितवान्‌ स उत्तरमेंघाविभिविश्वमिदं न रिच्यते ॥॥ 
अम्विकादत्त व्यास ने 'शिवराजविजय' उपन्यास में आाचाये बाणभट्ट की गद्य- 
शैली की छाया को ग्रहण करके श्पते उपन्यांस की शेलीगत क्तर पर उदात्त बना 
दिया है । शिवाजी के व्यक्तित्व के निलूपण में लेखक ने विरोधामांस प्रलंकार का 
तूफान खड़ा कर दिया है । लेखक ने उल्लेख ग्रलंकार का प्रयोग भी प्रस्तीमित ढप 
में कर दिया है! श्लेप भ्रलंकार का प्रयोग करके प्राचीन परम्परा की ययावत्‌ रखने 
में भी ग्म्विकादतत व्यास जैसे लेखकों ने पूर्व योगदान दिया है। प्रंग्रेजी काव्य-भास्त्र 
से आए हुए घ्वन्यथेब्यंजक प्रलंकार का प्रयोग भी नाना रूपों में किया है। पक्षियों 
की घ्वनि तथा जल-प्रवाह के कलरव के रूप में घ्वन्यथव्यंजक अ्रलकार का युक्तिसंगत 
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प्रयोग किया गया है| वसुप्रहराज ([790-860) का “यदुरघुनाथीयम_ महाकाव्य 
एलेप अलंकार के चमत्कार से परिपूर्ण है । 
श्राधुनिक साहित्य के नाटकों में अंग्रेजी के उपन्यासों का शिल्प भी अपनाया 
गया है। परद्मनाभाचाय के नाठकों भें अंकों के स्थान पर हृश्यों का प्रयोग 
किया गया है। कई नाटकों में प्रस्तावना को भी हटों विया गया है ! कुछ उपन्यासों 
में मानवतावादी दर्शन का आ्राघार लेकर श्राधुनिक समस्याओं के चित्रण के साथ-साथ 
वैदेशिक शिल्प को पूरी तरह से श्रपना लिया गया है। श्रतः रचना चमत्कार को 
अनेक रूपों में ग्रहण करके ग्राधुनिक साहित्य पाठकों के सम्मुख प्रस्तुत किया गया है। 
उपयुक्त संक्षिप्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि आझ्राघुनिक साहित्य 
में प्राचीन धर श्र्वाचीन प्रधृत्तियों का अभूतपूर्व समन्वय है। हमारे देश का साहित्य- 
कार अ्रपनी संस्कृति को पाश्चात्य संस्कृति की चकाचौंध में भी नहीं मुला सका है । 
रामापाणिवाद के कृष्ण चरित' नामक काव्य में गोपियाँ बन के वृक्षों से कृष्ण का 
पता पुछती हुई प्रेम की प्रगाढ़ता का सुन्दर परिचय देती हैं-- 
प्रशोकवृक्ष त्वं श्नूहि सशोकभारा नो &्यैव । 
किमम्बुजाक्षो दृष्टोडच समी क्षितश्चेदास्याहि ॥। 
कंकराकां चीकेयू र कुण्डलहारानडग्रेपु । 
संकलयन्‌ कोड्प्यारक्त्रपंकजनेत्रो दृष्टों चु॥ 
आ्राधुनिक साहित्य में छन्द-विधान पद्च के क्षेत्र में विस्तृत होता जा रहा है । 
यहाँ तक कि गद्य-काव्य भी साहित्यिक विधा के रूप में विकसित होकर अपना अलग 
अस्तित्व बना चुका है । गद्य के क्षेत्र में आ्राशातीत प्रगति हुई है। यदि झ्राघुनिक 
साहित्य को 'गद्य-काल' नाम से भ्रभिहित किया जाग्र ती प्रवृत्तिगत रूप में किसी को 
कोई आपत्ति न हो सक्रेगी । वस्तुत: श्राघुनिक संस्कृत-साहित्य विभिन्‍न भाषाओं के 
साहित्य की भाँति विविध प्रवृत्तियों को श्रपनाता हुग्ना सतत प्रवाहिनी धारा के 
समान श्रग्रसर हो रहा है । 
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((ग5४ा८2ॉ ॥.7(&7०ए:९) 





आओ 


प्राचीन काल में कला, विज्ञान श्रौर सामाजिक विज्ञान को शास्त्रीय साहित्य 
के अन्तर्गत रखने की परम्परा रही है | हम कला के प्रन्तर्गंत व्याकरण तथा प्रलंकार 
शास्त्र को गिन सकते हैं। विज्ञान के श्रन्तर्गंत श्रायुरवेंद, गणित तथा ज्योतिष को 
गिना जाता है तथा सामाजिक विज्ञान के अन्तगंत दर्शनशास्त्र, धर्मशास्त्र, अर्थशास्त्र 
तथा तन्‍त्र जैसे विपयों को गिना जाता है । 

व्याकरण शब्द-रचना तथा वाक्य-रचना के श्राघार भाषा को शासित करती 
है, इसलिए व्याकरण को एक शास्त्र माना गया है। व्याकरण का पहला प्रामाणिक 
ग्रन्थ पाणिनि हारा रचित “अ्रप्टाध्यायी' है। श्राचार्य पतंललि का 'महाभाष्य, 
ग्राचाय कात्यायन का 'वार्तिक' तथा श्राचार्य भतृ हरि का वाक्यपदीय' व्याकरण - 
शास्त्र के प्रमुख ग्रंथ हूँ । 

काव्य या साहित्य को शासित करने के लिए अलंकारशास्त्र की रचना हुई । 
श्राचार्य भरत का “नाट्यशास्त्र' श्रलंकारशास्त्र का जनक माना जाता है | प्रलंकार- 
शास्त्र में छः सम्प्रदाय प्रसिद्ध रहे हैं, जिनके नाम इस प्रकार है-रस-सम्प्रदाय, ध्वनि- 
सम्प्रदाय, शअ्॒लंकार-सम्प्रदाय, वक्रोक्ति-सम्प्रदाय, रीति-सम्प्रदायः तथा झौचित्य- 
सम्प्रदाय । रस-सम्प्रदाय में रस को काव्य की श्रात्मा मानकर काव्य को रसात्मक 
बताने पर जोर दिया, घ्वनि-सम्प्रदाय में ध्वनि को काव्य का प्रारा मानकर घ्वनि- 
काव्य को उत्तम काव्य कहा गया; श्रलंकार-सम्प्रदाय में काव्य का मूल तत्त्व श्रलकार 
सिद्ध किया गया; वक्रोक्ति सम्प्रदाय में वारिविदग्धता को काव्य का सर्वस्व माठा गया; 
रीति-सम्प्रदाय में विशिष्ट पद-रचना को काव्य की श्रात्मा घोषित किया गया; 
झौचित्य सम्प्रदाय में समस्त काव्य-तत्त्वों के उचित प्रयोग को काव्यशास्त्र के रूप में 
प्रस्तुत किया गया । 

प्राचीन काल के वैज्ञानिक साहित्य को भी शास्त्रीय साहित्य माना गया है । 
ऋमबद्ध ज्ञान के रूप में प्रायुरवेंद, गण्िणित तथा ज्योतिप को शास्त्र कहा गया । प्राघीन 
भारत का आयुर्वेद चरक जैसे विद्वानों के विचार मनन्‍्यन के कारण शास्त्रीय रूप 
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प्राप्त कर सका । वराहुमिहिर तथा लोकमान्य तिलक जैसे आचारयों ने ज्योतिष की 
तथा श्रीवराचार्य एवं झ्राचार्य भास्कर के कारण गणित को शास्त्रीय रूप प्राप्त हुआ। 


सामाजिक विज्ञान के रूप में दर्शनशास्त्र सहज ज्ञान क्री समीक्षा के आ्राधार 
पर समाज को प्रकृति और निवत्ति के माध्यम से शासित करता रहा है | इसी प्रकार 
धर्माचरण के झ्राधार पर धमंशास्त्र, राजनीतिक विवेचन के आधार पर ग्र्थशास्त्र 


तथा गरूढ़ साधना के श्राघार पर तन्‍त्र ने समाज शासित रखा है। अतः ये सब 
सामाजिक विज्ञान हैं । 


प्राचीन भारत का शास्त्रीय साहित्य संस्क्ृत भाषा में ही सृजित हुआ, इसलिए 
संस्क्रत साहित्य के इतिहास में शास्त्रीय साहित्य को स्थान देकर संस्कृत के इतिहास 
को साहित्यिक विधाग्रों तक ही परिसीमित नहीं रखा गया है | यहाँ हम शास्त्रीय 
साहित्य का संक्षिप्त वर्श॑न प्रस्तुत कर रहे हैं। 


दाशंनिक साहित्य 
(?॥050फाप ८ 74/0४/प7० ) 


शास्त्रीय साहित्य में दार्शनिक साहित्य का विशिष्ट स्थान है। भारतीय 
वाइम्मय में प्रारम्भिक काल से ही दर्शनशास्त्र की प्रधानता रही है। सृष्टि में जितना 
भी रहस्य है तथा संपार का एक सुनिश्चित प्रवाह विभिन्‍तर विंचारको को जिस-जिस 
रूप में प्रतीत हुआ है; वही दर्शनशास्त्र का विषय बना है। हश' घातु में 'ल्युट' 
प्रत्यय के योग से 'दर्शन' शब्द निष्पन्न हुआ्ा है। “दर्शन! का भ्रथ है--विशिष्ट हृष्टि 
या सहज ज्ञान । अ्रत: दशंतशास्त्र की परिभाषा यही हो सकती है--सहज ज्ञान की 
समीक्षा ही दर्शन है । सहज ज्ञान की समीक्षा का श्राघार प्रत्यक्ष जगत ही है । प्रत्यक्ष 
का क्षेत्र प्रतीति तक पहुँचता है | सुख-दुशखात्मक जगत को जीवन के साथ जोड़ने के 
लिए समय-समय पर शभ्रनेक परिकल्पनाएँ हुई हैं । ऐसी सभी विचारधाराप्रों को दुःख 
मुक्ति से जोड़ा गया है । इसीलिए मनुस्मृति में यथार्थ ज्ञान को सभी कर्मों के प्रपंच 
से छूटने का कारण बताया गया है तथा दशेन के अभाव में सं्ार में भटठकना पड़ता है 
यही सिद्ध किया है 7 इसी रहस्य को ग्राधारमूत वनाकर दर्शनशास्त्र का विविधमुखी 
विकास हुम्ना । प्राचीन युग में वैदिक साहित्य को ईश्वर की वाणी के रूप में प्रसिद्ध 
किया गया । वँदिक युगीन सत्य को आगे चलकर अनेक आाडम्बरों से परिपूर्ण कर 
दिया गया। श्रतएवं वेदों के प्रति अनास्था का भाव भी जाग्रत हुआ । वैसे तो 
प्रारम्भिक युग का व्यक्ति रोटी, कपड़ा और मकान को लेकर ही सम्यता की प्रोर 
बढ़ा होगा । प्रत: भोतिकवादी दर्शन श्राध्यात्मवादी दर्शन से कहीं अभ्रधिक प्राचीन 
रहा होगा, यह तथ्य मनोवैज्ञानिक सत्य है। भौतिकवादी एवं वेदवादी दर्शनों का 
पर्याप्त इन्द्र भी काल की घारा की देन है । भारतीय दर्शन के विकास में उसी को 


| सम्पक ज्ञान सम्पस्त: करममिन बद्धवते। 
दर्शनेन विहीनस्तु संतारं प्रतिपथते ॥ --मनुस्मृति 


20 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं सॉस्क्ृतिक इतिहास 


स्पष्ट करना हमारा प्रधान लक्ष्य है। यवायेंत: वेदवादी एवं वेद विरोधी दर्शनों का 
विकास ही दरश्नशास्त्र की चरम निधि है। हम उसे वहाँ संक्षेत्त: प्रस्तुत कर 
रहे हैं । 
श्रास्तिक दर्शन 

वेदवादी दर्शन को आास्तिक दर्शन के रूप में जाना जाता है नास्तिक्रों वेद 
निन्दकः:--प्रर्थात्‌ वेद की निन्‍्दा करने वाले क्रो नास्तिक्त कहते हैं । अतः वेद को 
प्रशंशा करने वाले को आस्तिक कहते हैं, यह स्वयमेव स्पष्ट हो जाता है । वेद की 
प्रशंसा का केवल यही पर्थ है कि वैदिक साहित्य को प्रमाण-रूप में मानकर सहज 
ज्ञान की समीक्षा करने वाले दर्शनों को ब्रास्तिक दशेनच कहा जाता है। यदि 
ईएवरवाद को झ्ास्तिकता माना जायेगा तो कई आझास्तिक दर्शन भी नास्तिक्र सिद्ध 
हो जाएँगे | अतएव आस्तिकता वेदवाद का ही दूसरा नाम है। भारतीय दर्शन में 
छ. दर्शनों--सांख्य, योग, न्याय, वशेषिक, मीमांसा तथा वेदान्त को आस्तिक दर्जन 
के रूप में जाना जाता है। झास्तिक दर्शन पड्दशंन के रूप में भी प्रसिद्ध हैं । यहाँ 
हम श्रास्तिक दर्शन के स्वरूप एवं विक्रास का इतिहास अ्रस्तुत कर रहे हैं । 

सांख्य दर्शन 

सांख्य को प्राचीनतम दर्शन माना जाता है 4 'सांखय शब्द गणना एवं ज्ञान 
का वाचक है | अञ्रत: जिस दर्शन में निविघ दुःख-दहिक्र, देविक तया भोतिक क्रे 
निवारण के लिए आ्राठ सिद्धियों, नौ ऋद्धियों, पंच क्लेशों की गणना ज्ञानमार्गे के 
स्तर पर की गई है, वही सांख्य दर्शन के रूप में अभिधेय है । 
सांख्य दर्शन की उत्पत्ति (700 ई. पृ.) 

पौराशिक कपिला ने 'सांख्यसूत्र” नामक प्रन्य की रचना करके सांझय दर्मत 
का आाविर्भाव किया | प्रस्तुत दे्शन की उत्पत्ति सहज ज्ञान की समीक्षा के प्राधार पर 
'सत्कायंबाद!' को लेकर हुई | कपिल ने जीवात्मा को 'पुरुष' के रूप में तथा प्रकृति 
को प्रधान! के रूप में प्रस्तुत करके सांह्य को ह तवादी दर्शन के रूप में प्रस्तुत 
किया । सांख्यकार का क्ोई ग्रल्य मौलिक रूप में उपलब्ध नहीं है ।? परन्तु आधुनिक 
'सांख्यसूत्र' को कपिल के विचारों का श्ाघारभुत ग्रन्य मानकर सांल्य के उद्गम को 
स्वीकार किया गया है | पुरुष ओर प्रधान को स्वीकार करके सांल्‍्य ईश्वर के विपय 
में कोई संकेत नहीं कर पाता । कपिल ने अपने दर्शन द्वारा जनता को जो दिद्वा- 
बोघ दिया, वही सांब्य दर्शन का उद्गम माना जाता है । 


] भागवत, 3/2/32 ठघा-रामचरितमाननस, बालइाप्ड 
स्वयुभुव सनु बढ शतरूपगा॥। डिनते भई नर सृध्टि अनूपा ॥॥ 
देवहूति पूनि तासु कुमारी। जो ध्रनि वर्दम के प्रिय तारीता 
बादिदेव प्रभु दीन दवाला | जठिर घरेठ जेहि कपिस कृपाला ता 
सांस्य शास्त्र जिन प्ररट बखाना । तत्व विचार निपुन्न भगवाना ॥॥ 
2. उपाध्याय : गृप्ठ साम्राज्य का इठिहाम-2, प्‌. 06. 
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सांख्यकार ने प्रकृति श्रौर पुरुष के संयोग से महतत्त्व को अद्भुत माना । 
'महतत्त्व' को वुद्धि-तत्त्व के रूप में जाना जा सकता है। इसी बुद्धि तत्त्व के सतोगुणी 
श्रंश से सत्वप्रधान अहंकार का जन्म माना तथा तमः प्रधान श्रंश से तमोमय 
श्रहुंकार का । सत्वप्रधान प्रहंंकार से पंच कर्मेन्द्रिय, पंच ज्ञानेन्द्रिय तथा एक 
भ्रभयेन्द्रिय की उत्पत्ति स्वीकार की गई है | तमोमय श्रहुंकार से पंचमहाभूतों--- 
प्रकाश, वायु, अग्नि, जल तथा पृथ्वी के गुरा या तन्मात्रा स्वरूप क्रमश: शब्द, 
स्पशे, रूप, रस तथा गनन्‍्घ को उद्भूत माना। पंच तत्त्वों से निर्मित सृष्टि के प्रधान 
कारण के रूप में पंचतन्मात्राप्नों को महत्त्व दिया गया । सांख्यकार ने सभी गुखों 
तथा दोपों का विश्लेषण तकं प्र साली को श्रपनाकर किया जिससे उसे ज्ञानमार्गी 
दर्शन के रूप में श्राविभू त दर्शन स्वीकार किया गया । 
सांख्य दर्शन का विकास 

सांख्य दर्शन के विकास का श्रेय कपिल की शिष्य-परम्परा में हुआ । 600. 
पूर्व में रचित 'सांख्यसुत्र” को प्राधार वनाकर विभिन्न ऋषियों ने सांख्य को प्रपने- 
भ्रपने ग्रन्थों में स्थान दिया। 600 ई. पू. से 600 ई. तक साँख्य का विकास 
साहित्यकार और दर्शन के ग्रन्थों के रूप में होता रहा है । ऋग्वेद का 'तासकीय' 
सूक्त कपिल के विचारों को स्पष्ट करने वाला माना गया है | इस सुक्त में सृष्टि 
की प्रनिर्वेचनीयता का संकेत करके सत्तत्त्व को श्रवश्य स्वीकार कियाहै । श्रतः कपिल 
का 'सत्कार्यवाद” ऋग्वेद में भी प्रतिविम्वित है। उपनिपद्‌ साहित्य में जो सांख्य- 
तत्त्व विकीर्ण है, उन्हीं को ध्यान में रखकर कपिल की शिष्य-परम्परा में आधुनिक 
सांख्यसूत्र” का प्रणयन हुआ है । यही ग्रन्थ गीता जैसे दार्शनिक ग्रन्थ को किसी न 
किसी रूप में प्रकाशित करने वाला रहा है। इसके श्रतिरिक्त विन्ध्यवासी, ईश्वर 
कृष्ण, गौडवाद, मांठराचार्य प्रमृति दाशंनिकों ते सांख्य दर्शन के विक्रास में योगदान 
दिया, जिनका यहाँ संक्षिप्त विवेचन किया जा रहा है । 

पंचम शती ई. पू. में महाभारत तथा गीता नामक ग्रन्थ प्रसिद्ध हो चुके थे । 
गीता में 'संख्य” शब्द का प्रयोग ही नहीं हुआ्ला श्रपितु सांख्य के सिद्धान्तों को भी 
भ्रनेक रूपों में स्पष्ट किया गया है। गीता में सांख्य श्रौर योग को तत्त्वत: 
एक ही कहा गया है व्यक्ति सांख्य श्रौर योग को तत्त्वतः पृथक 
मानता है, वह उक्त दर्शनों के रहस्य से परिचित नहीं है |? गीता में 'सांख्य” के 
ज्ञानमार्ग का विस्तृत रूप में प्रतिपादन हुआ है। सांख्यसूत्र में प्रोक्त क्मेसिद्धि के 
तत्त्व--प्रधिप्ठान, कर्त्ता, करण, चेष्टाएँ तथा देव को गीता में स्थान दिया गया है 
साँख्य में सभी कार्यो को प्रकृतिसिद्ध माना गया है। गीता में भी यही स्पष्ट किया 


गया है कि जो व्यक्ति अपने आपको कार्य का कर्त्ता मानता है, वह अहंकार से लिप्त 
होने के कारण विमृढ़ है-- 


| सांख्ययीगों पृथग्वाला प्रवदन्ति न पण्डिता: । 
एक सांद्य च योग च य: पश्यति स पश्यति ॥---ग्रीवा, 2/4-5 
2 बही 8/4 
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प्रकृते: क्रियमाणानि गुणों: कर्मारि सर्वशः । 

| अहंकारविमूढ़ात्मा कर्त्ताहमिति मन्यते ॥॥7 
गीता के दूसरे श्रध्याय में दुःखों से मुक्ति के रूप में सांख्यः सिद्धान्तों को 
प्रस्तुत किया है। आत्मा की अ्रविनश्वरता तथा प्रकृति के गण--सद॒, रज तथा 
तम के स्वाभाविक उदय एवं विकास को समभकने से व्यक्ति को यथायथे ज्ञान होता है 
तथा व्यक्ति उसी ज्ञान के आ्राघार पर दुःख विमुक्त होता है ।* गीता में सम्पूर्ण 
ज्ञानमार्गे का उद्भव एवं उद्गम ज्ञोत 'सांड्य' को ही कहा है ।* गीता में सांख्य के 
स्वभाववाद का भी प्रनुपालन किया गया है | अतः सांख्य दर्शन के प्रभाव को ग्रहण 
करके. उसे एक झास्तिकवादी दर्शन सिद्ध करने में गीता का महतस्त्वपूर्ण योगदान है । 


442 ई. के यृप्तकालीन शिलालेख से यह स्पष्ट हो जाता है कि महाभारत 
को एक लाख श्लोकों के वृहदाकार ग्रन्य का श्रेय पंचम शताव्दी के मध्य तक प्राप्त 
हो चुका था। इसलिए यदि, यह कह दिया जाय क्रि सांल्य दर्शन को कपिल के 
पश्चात्‌ चोशी शताब्दी तक विकसित रखने का श्रेय गीता को ही रहा-हे तो कोई 
अ्त्युक्ति न होगी । फिर भी गीता के माध्यंम से सांख्य की कीति का विकास हुम्ना, 
उसके तात्विक विवेचन परःन तो प्ृथकर्त: प्रकाश डाला गया और न ही अलग से 

: साँस्य का विचारक ही हुआ । तीसरी ' शती में कोई” विन्ब्यवासी नामक विचारक 
हुए, जिन्होंने सांख्य दर्शन से सम्बद्ध ई ग्रन्य 'अवश्य लिखा होगा, परन्तु सम्प्रति 
उनकाः कोई ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है । बौद्ध भिक्ष परमार्थ ने विन्ध्यवासी या रुद्विल 
के द्विपय में ग्रहाँ, तक़ ,कह डाला है कि उन्होंने बौद्ध श्रात्ार्य वसुदृन्धु के गुरु चुद्धमित्र 
; को; श्रयोश्ञा में. शास्त्रा्‌ करके परांजित किया था । अतः विन्ध्यवासी ने बौद्धों के 
भ्रस॒त्कोयबाद का 'खण्डन करके सांखूँग्र के संत्कार्यवाद का ही मण्डन, किया। इस 
, प्रकार .विन्ध्यवासी ने सारुंय के विंकासं में योगदान प्रवश्य दिया । 


चौथी शतताब्दी,में वोद्धाचार्य वयुव॑न्धु ने सॉल्य का खण्डन करके बौद्ध मत 

का खण्डन किया था.। ईश्वर कृष्ण ने श्राचार्य वसुवन्धु के मत का खण्डन करने के 

लिए सांख्यकरादिका' नामक ग्रन्य की रचना की | इस ग्रन्य में केवल: 78 कारिकाएँ 

हैं। सांख्यकारिका, को सांल्यदर्शन को उच्चतम कृति माना जाता है । आचार्य ईश्वर 

कप्णु ने मह॒पि कपिल द्वारा प्रतिपादित पंच्चोत्त तत्वों को' वेज्ञानिक श्राघार देकर 
सांख्य दर्शन का:. विकास किया। सांल्यसूत्र' में त्रिगुएमयी माया को एक तत्त्व के 

रूप में गिना गया। उस माया या प्रकृति से महतत्त्त की उत्तत्ति हुईै। मह॒द से 

» अहंकार का जन्म हुआ । इस प्रकार अहंकार तक तीन तत्त्व गिनाते गये । प्रहार 
से पंचतन्मात्राएँ---शब्द, स्पर्श, रूप रस तथा गन्ध को उद्भूत बताया तथा उनसे 

पंचमहाभूतों को उत्पन्न बताया गंया । आँख, कान, नाक, रसना, तथा त्वचा क्रो 


- वही 3/27 
2 वहीं 2/2-7 
3. गीता, 3/3 
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शानेन्द्रिय तथा हाथ, पैर, वाकू, उपस्थ एवं वायु को कर्मेन्द्रिय सिद्ध करके मन को 
उभपेन्द्रिय सिद्ध कर दिया गया । उपयुक्त चौबीस तत्त्वों में 'पुरुष' को जोड़कर :- 
तत्त्व-संद्या पच्चीस मानी गई । ईश्वर कृप्णा ने भी इसी संरुपा को वरकरार रखा । 
उन्होंने मूल प्रकृति को 'प्रधाव” के रूप में रखा । कपिल की' भांति ईश्वरक्ृष्ण ने 
भी प्रधान को निविकार कहा । महतत्त्वादि को प्रकृति के सात विकोरों-- महतत्त्व, ५ 
प्रहंकार, शब्द; स्पर्श, रूप, रस तथा गन्ध के रूप में प्रस्तुत किया । सोलह विकारों: 
के रूप में ग्यारह इन्द्रियों तथा पंचमहाभूतों को प्रस्तुत किया । 'पच्चीसवें तत्त्व के 
रूप में पुरुष को रखा । ईश्वरक्ृष्णा ने प्रधान को श्रनेक गुणों से विभूषित सिद्ध - 
किया । सांख्यकारिका में प्रधान के स्वरूप को विकसित कैरने के लिएँ निम्तलिखित , 
लक्षण प्रतिपादित किये हैं। प्रधान को अनादि तत्त्व सिद्ध करके, उसे 'स्वतोध्यक्त' 
सिद्ध कर दिया है चूंकि प्रधात, एक श्रमर तत्त्व है, श्रतः उसे नित्य/ सिद्ध किया 
गंया है। प्रधान मूल प्रकृति के रूप में एक ही है, श्रत: उसका तीसरा लक्षण एक 
माना गया है। प्रधान को निरपेक्ष या स्वतन्त्र तत्त्व सिद्ध करके “निराश्नया सिद्ध 
किया गया है । विधर्मी प्रवयवहीन प्रधान को 'मिरंवयव' भी कही गया है।। प्रधान 
को स्वंतन्त्र सिद्ध करके 'स्वतस्त्र' लक्षण भी दिया गया हैं । 'मूल' प्रेकृति सद्गेव प्रहश्य 
रहती है, श्रतएंव उसे 'अव्र्यक्त' क़ह्मा गया है। सत्‌, रज तंथा तम्ें वाम बिगुणा से 
युक्त होने के कारण प्रधान को “त्रिगुणमयी” कहा गया हैं। संष्टि रचना के रूप, में 
प्रधान को 'प्रसवधर्मिणी' कहा,ग़या है | प्रकृतिबद्ध जीवों को मोशन दिलाने में भी 
प्रंधान 'का विशेष हाथ-रहता -है, प्रत: उसे 'पुरुष कीं सहायिका' भी बताया -गया है।। 
ईएवर/क्ृष्णु ने -कपिल;द्वारा प्रतिगदित पुरुष के स्वरूप को भी स्पष्ट 
किया ।& उन्होंने पुरुष को 'साक्षी' के रूप में जीव के भोगों के। साक्षी कहा है । ब्िशुद्ध 
व पुरुष की निलिप्तता सिद्ध करके उसे. भोगास्वाद के। 'रूप में मष्यस्थ' कहा? है । 
पुरुष को : हृष्टा', श्रकर्ता', चितन', 'गुणातीत”, “विवेकशील', “भ्रप्रसंवर्धमी/ तथा 
श्रव्यक्ता सिद्ध किया गया है। ईश्वरक्ृषष्ण ने सभी जीवों को युगपत्‌ चेष्टा न करने 
* के श्राधार पर पुरुष बहुत्व का सिद्धान्त प्रतिपादित किया है । पुरुष का अवन्धत्त्व 
सिद्ध कंरते समय ईश्वर कृष्ण ने सांख्य को ज्ञानमार्ग की कसौटी पर कस दिया है । 
हम निम्नलिखित उदाहरण को ,वेदान्तवादियों के लिए भी एक महान प्रेरणा का 
स्रोत मान सकते हैं--- * कक, 
तस्मान्न वध्यते नापि मुच्यतें नापि संसरति कश्चित्‌ । 
संसरति वद्धयते , मुच्यते च नानाश्नयाः प्रकुंति: ॥ 
ईएवर कृष्ण ने सत्कार्यवाद को स्पष्ट करने कें लिए भी सांख्यकारिका में 
बहुत॑ कुछ कह' दिया है । - सख्यिकारिका! में सत्कायंवाद 'का स्वरूप भ्रसदकरणा, 
उपादान ग्रहण,- सर्वेसंभवा-भाव शक्तस्य शक्यकरण तथा, कारणभाव नामक पाँच 
कारणों को! प्रस्तुत किया है । 'सांख्यकारिका' में योगदर्शने में प्रसिद्ध श्रविद्या, 


| मसदेकरणादुपरादानागृहणात सर्वेश्तम्भव[भावान्‌ । के गर 
४ " 7शक्तत््य शक्यकारणात्‌ कारणभावाच्च सत्कायंम्‌ ॥ --साख्यकारिका, 9. 


हि 
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श्रस्मिता, राग, द प एवं अभिनिवेश नामक पाँच तत्त्तों को तम, मोह, महामोह,त मिश्न 
तथा अन्धतामिस्र के नाम से पुकारा है। सांख्यसूत्र' के सभी तत्त्वों की गणना का 
कार्य सांख्यकारिका में हुआ्ना है । 

सांख्यकारिका' के सुप्रसिद्ध भाष्यकारों के रूप में श्राचाय माठर तथा प्राचार्य 
गौडपाद उल्लेखनीय हैं । ये दोनों ही झ्ाचार्य छुठी शताब्दी की उपज हैं । प्राचार्य 
माठर की 'माठरवृत्ति' सांख्यदर्शन की विलक्षण कृति है। आचाये गोडपाद ने मी 
सांख्यदर्शन के विकास में प्रशंसनीय योगदान दिया है । 

ध्राचायं कपिल के दो ग्रन्थों--'सांस्यपडाध्यायी' तथा “तत्त्वसमास” को 
मिलाकर ही 'सांख्यसूत्र'” बना है | इन दोनों ही ग्रन्थों के अनेक व्याख्याकार हुए हैं। 
सांख्य षडाध्यायी के व्याख्याकार 

सांख्य पडाध्यायी के व्याख्याकारों में श्निरुद्ध, महादेव तथा विज्ञानभिक्षु 
उल्लेखनीय हैं। डॉ. गापें ने श्रनिरुद्ध का स्थितिकाल पन्द्रहवी शताव्दी स्वीकार 
किया है | परन्तु अब यह मत अप्रामारिक माना जाता है, क्योंकि 300 ई. में होने 
वाले महादेव वेदांती ने अनिरुद्ध के 'श्रनिरुद्धवृत्ति नामक ग्रन्थ को आधार बनाकर 
'साँख्यसूत्र" के ऊपर (वृत्तिसार! लिखा। दशेनशास्त्र के विभिन्न विद्वानों ने विज्ञान 
भिक्षु का ध्थेतिकाल 550 ई. स्वीकार किया है । संस्कृत साहित्य के इतिहासकार 
कीथ ने इस समय-सीमा को एक शाताव्दी श्रागे बढ़ाकर विज्ञान भिक्षु का समय 
]650 ई. माना है| पी. के गोड़े ने अनेक विद्वानों के मतों की मीसांसा करके यही 
सिद्ध किया है कि विज्ञान भिक्षु 4525--]580 ई. के वीच रहे होंगे। शास्त्री 
सांख्यदर्शन के इविहास में 'सांख्यपडाष्यायी' के प्रम्ुतश्ष व्यास्याकारों का क्रम इस 


प्रकार रखा है-- 
अनिरुद्ध $ 400 ई. के लगभग 
महादेव : 300 ई. के लगभग 


विज्ञानभिक्षु : 7400 ई. के लगभग 
स्वामी दयानन्द ने श्राचार्य भागुरि को भी सांख्यसूत्र का भाष्यकार माना है। 
तत्वसमास के व्याख्याकांर 
थ्राचार्य कपिल के तत््वसमाससूत्रों पर भी पअ्रनेक विद्वानों ने व्यास्याएँ 
लिखीं । चोखम्वा संस्कृत सीरीज, वाराणसी ने 98 ई. में 'तत्त्वसमाससूथ्र से 
सम्बद्ध व्यास्पाश्रों को प्रकाशित किया है। उक्त संकलन में व्यास्या-क्रम इस प्रकार 
रहा है-- 


महादेव : सर्वोपकारिणी टीका (!300 ई.) 
भावागरोश : तत्वयाथाथ्यंदीपन (400 ई.) 
मिपानन्द : सांख्यतत्त्वविवेचन (700 ई.) 
केशव : सांख्यतत्त्व प्रदीपिका (700 ई.) 


सांख्यदर्शन को विकसित करने में वेदान्दविद्‌ जगदग्रुर शंकराचार्य का भी 
योगदान है । जगदगुरु ने 'सांल्‍्य' शब्द को केवल गणना का वाघक न मानकर ज्ञान 
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का भी बाचक माना है। 'जयमंगला' नामक ग्रन्थ को शंकराचाये कृत माना जाता 
है । श्राचार्य कपिल के 'सांख्यसूत्र' को श्राधार बनाकर जो तत्त्व-मीमांसा हुई, उससे 
सांख्य दर्शन का तो विकास हुआ्ना, परन्तु अन्य दर्शनों को विकसित होने की श्रमुल्य 
प्रेरशाएँ भी मिली । सांख्य की पदार्थ मीमांसा को प्रायः सभी दर्शनों ने किचित्‌ 
हैर-फेर से श्रपनाया है| सांख्य का ज्ञानमार्ग विश्व के सभी दार्शनिकों के लिए प्रेरणा 
का स्रोत रहा है । 

कपिल का सांख्यसूत 


इस समय जो 'सांख्यसूत्रर उपलब्ध है, उसी को ऋषिल की कृति मान लिया 
ग्रया है। इस ग्रन्थ में छः अध्याय हैं । इस ग्रन्थ मे पदार्थ विवेचन को सर्वाधिक 
महत्व दिया है। यहाँ हम सांख्यसूत्र' के तत्त्व विवेचन को संक्षेपत्त: प्रस्तुत कर 
रद्दे हैं । 

मूल प्रकृति को प्रधान! नाम दिया गया है। यह पद्धति श्रनादि होने के 
कारण किसी की विक्ृति नहीं है। सक्तन, रज तथा तम नामक निम्रुण की 
साम्यावस्था को प्रकृति कहा गया है। प्रकृति का सत्वगुण सुखात्मक, रजोगुण 
दुःखात्मक तथा तमोगुण मोहात्मक माना गया है | प्रकृति को स्वयंसिद्ध तथा श्रवादि 
मानकर तत्त्व-विवेचन को श्रनवस्था दोष से शुल्य कर दिया गया है १ 

सांख्यसूत्र' में दूसरा तत्त्व 'पुरुप' है। इसी को जीवात्मा के नाम से जाना 
जा प्कता है। पुरुष चेतन है, जड़ नहीं । पुरुष सृष्टि के पदार्थों का भिन्न-भिन्न रूपों 
में उपभोग करने के लिए है। पुरुष के सन्दर्भ में यह भी स्पष्ट कर दिया गया है 
कि वह भोगों का भोग करने के कारण भोक्ता है। इसीलिए पुरुष को सुख-दुःख का 
भागी माना गया है । पुरुप ज्ञान के श्रभाव में संसार में संसरण करता है । जब उसे 
यथार्थ ज्ञान हो जाता है तो वह यही श्रनुभव करता है कि प्रकृति ही संसरण रहीं है, 
बह तो नित्य मुक्त है । हा 

सांख्य में सृष्टि के निर्माण को 'सत्करायंवाद के ऊपर प्राघारित किया है । 
प्रकृति सत्‌ तत्त्व है, क्योंकि असत्‌ तत्त्व से सत्‌ तत्त्व का निर्माण श्रसम्भव है । 
श्रनादि कालीन प्रकृति की साम्यावस्था में पुरुष के संयोग से विकार उत्पन्न होता 
है। पहले महत्त्व उत्पन्न होता है तथा तदनन्तर ग्रहँकार ) श्रहेंकार के सत्‌ तत्त्व 
से पंच कर्मेन्द्रिय तथा पंच ज्ञानेन्द्रिय एवं एक उभयेन्द्रिय, प्रर्थात्‌ मच की उत्पत्ति 
होती है । श्रहेकार के तमप्रधान तत्त्व से शब्द, स्पर्श, रूप, रस तथा गन्ध नामक पंच 
तन्मात्राग्रों की उत्पत्ति होती है। पंच तन्मात्राओं से पंचमहामूत आ्राविभू त होते हैं । 
इस प्रकार से सृष्टि-रचना में प्रकृति चौबीस रूपों में तथा पुरुष एक चेतन तत्त्व के 
खप में संयुक्त होकर योगदान करते हैं । * 

सख्यि दर्शन में निर्वाय या मोक्ष की प्राप्ति का आधार ज्ञान माना गया 
है । ज्ञानानऋते न मुक्तिः--प्र्थात्‌ ज्ञान के बिना मोक्ष नहीं मिलता । इसी प्रकार 
से 'समाधिसुपुप्तिमोक्षेपु ब्रह्महपता-अर्थात्‌ समाधि, सुपुष्ति एवं मोक्ष में ब्रह्माकारता 
का अनुभव होता है । निर्वाण को आनन्द का घाम माना गया है । 


26 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं सांस्कृतिक इतिहास 


अर्वाचीन सांख्य में ईश्वर का अस्तित्व भी स्वीकार किया गया है, जो हम 
निर्वाण के सन्दर्म में स्पप्ट कर चुके हैं। कपिल का 'सांड्यसूत्र” विभिन्न दर्शनों का 
प्र रणा-ज्ोत रहा है। सांख्य की तत्त्व विवेचन प्रणाली की वैज्ञानिकता का दर्शन- 
जगत्‌ में अ्रत्यधिक श्रादर हुआ है ॥। 

ः ४ - योग दर्शन ही 

पंतजलि का “योगसूत्र,' योग दर्शन का प्रामाशिक ग्रन्थ है । द्वितीय शर्तेंब्दी 
ईसा पूर्व के इस ग्रन्थ में चित्त की वृत्तियों के निरोध से सम्बद्ध सहज ज्ञान की 
समीक्षात्मक विद्या को योग दर्शन कहा गया है । 


योग दर्शन की व्यत्पत्ति 


ज्ञाननिष्ठा स्वरूप योग की परम्परा वैदिक युंग से ही चली झा रही है । 


ईश्वर ने सूर्य नामक ऋषि को योग का रहस्य समझाया था । सूर्य ने उसी-योगिक: 
रहस्य को श्रपने पृत्र मनु को समझाया | मनु ने योग-तत्त्व का वर्णन अपने पुत्र 
इक्ष्वाकु के सम्मुख किया ।? बीच में योग विद्या का विलीपं-सा हो गया था । परन्तु 
भनेक राजधियों ने योग के रहस्य को यवांसमय समझता । उसी रहंस्थपूर्ण योग तत्त्व 
को भगवान श्रीकृष्ण ने अ्रजु-त के सम्मुख प्रंस्तुंत कियो । 500 ई. पू>में गीता ने 
योग दर्शन को सांख्य दर्शन के साथ सम्पृक्त करके उसकी प्राचीनता सिंद्ध कर दी १ 
उपनिपदों में योगविद्यां का सुन्दर निर्देशन है । श्वेताश्वंत्तरीपनिपंद्‌ में योग के चम्तत्कारों 
का सुन्दर वंणेन हुआ है । पुराणों में शंकर को आदि देव कहने के साथ-साथ उन्हें 
योगिराज भी सिद्ध किया/है । कह का 2 


ऐसा प्रतीत होता है कि शंकर ने ज्ञानमार्गे का प्रवर्तन 'कियां था | शिवपुराण 
शंकर का देवताश्रों के विरुद्ध रोमांचक संघ प्रस्तुत किया गयीं है। कहा जाता 
कि शंकर के श्राडम्बर विहीन योगमार्ग से प्रार्य एंवं श्रनायें अश्रत्यघिक प्रभावित 
हुए थे । देववंश की भोगवायिता के विरोध में शंकर का योगमार्ग प्रसिद्धि को प्राप्त 

, होता चला गया । देव और: देवेतर जातियों में समन्वय स्थापित करने--के लिए 
प्रयाग में 'एक सभा- प्रायोजित थी गई.। शंकर के श्वेसुर दक्ष को सभापति बनाया 
गया । सभापति के स्वागत, में शंकर ने दो शब्द तक न कहे । शंकर ने समन्वय न होने 
की स्थिति देखकर सभा से बहिर्गेमन किया । शंकर के प्रनुयौयी नन्दिकेश्वर ने देव 
संस्कृति के पक्षघरों को दण्ड देने का उस समय प्रण भी कर डाला, ज़बकरिन्मग 
पूपा श्रादि ने शंकर का “उपहास किया । कालान्तर में शंकर के विरोध हेतु उनके 

: “हरिद्वार स्थित आश्रम के पास ही कनखल नामक स्थान पर देवेयन सम्पादित क्रिया 
गया। उस यज्ञ में दक्ष की पुत्री तथा शंकर की पत्नी सत्ती ने शंकर का प्रपमान 
समभकर यज्ञ की ज्वाला में श्रात्मदाह कर डाला । शंकर ने वीरभद्र लेवृत्य में 
ज्ञानमार्गी राजाग्रों को एकत्रित करके देवयज्ञ का विध्वंस.करा दिया । इस घटना 


/४९ - १ 


] गीता, 4/] 
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से यह स्पष्ट हो जाता है कि शंकर निश्चयतः योगवादी थे । योग, साँख्य, वेदान्त 
झादि सभी दर्शन ज्ञानमार्ग के पोषक एवं अनुगामी हैं॥ नाथ सम्प्रदाय के भक्त भी 
शंक्र को श्रादिनाथ मानते हैं। शंकर को समाधि-सिद्ध व्यक्ति के रूप में पुराणों में 
अनेक वार याद किया गया है। श्रत: श्राडम्वरों' का विरोध करने के लिए एक 
वैज्ञानिक मार्ग की क्ञावश्यकता पड़ी । ग्रतएव योग दर्शन का विक्रास्त उसी परम्परा 
में हुमा । वेद, श्रारण्यक, उपनिपद्‌ तथा गीता में जी योग-तत्त्व बिहीर्ण है, उसी 
को संग्रहीत करके श्राचायें पंतजलि ने 'योगसूत्र' को दाशनिक स्तर पर प्रस्तुत किया । 
ई. पू. द्वितीय शत्ती में पतंजलि ने योग के औठ अश्रंगों को आधार मानकर समस्त 
विभूतियों के प्रति वैराग्य रखकर कंवल्य को प्राप्त करने के लिए ग्रीग-तत्त्व को 
वैज्ञानिक रूप, में प्रस्तुत किया । | 


योगदर्शन 'का विकास ' । 


* ईसापूर्व छठी शताब्दी में गौतम बुद्ध के श्रष्टांग योग का उदय यह सिद्ध 
करता-“है कि वैज्ञानिक साधना का पक्षघर योगदर्शन प्राचीन काल से ही विकासमान 
था ।“साँल्यदर्शन के प्रव्तेंक कपिल भी योग॑विद्या के जानकार थे | यीग्र से सम्बद्ध 
प्राचीन ग्रन्थों, में वैदिक कालीन श्रंगिरा का 'योग-प्रदीप' प्रसिद्ध रहा है । पौराणिक 
युग त्रेता में रावण का दलन करने वाले श्रीरामचन्द्र के श्वसुर ,सीरष्वज जनक 
ने योग-प्रभा' नामक ग्रत्थ की रचना की। 'पौर्सशिक कश्यप- ने (योग-रत्ताकर 
नामक ग्रन्थ; की रचना करके योगदर्शन का विकांस किया १ सूर्यवंशः के-राजा रघु के 
समकालीन कौत्स ने 'योग-विलास' नामक थोग-तंत््व से सम्बद्ध ग्रन्थ की, रचता की । 
शंकर के प्रनुयायी मह॒पि मृरीचि ने 'योगसिंद्धान्त' 'की रचना की । भ्ादि श्राये मनु के 
पिता सूर्य ने - 'योग-मार्तेण्ड! नामक ग्रन्थ  लिखा'। आचाये संजय का 'प्रदर्शन 

ग्रेग' ग्रन्थ भी योगशास्त्र का प्रमुख ग्रन्थ रहा है । परन्तु 'खेद का -विषय यह है 
कि उपयु क्त सभी योगणास्त्रीय प्रन्यथ उल्लेख के रूप में योगरशास्त्र -के इतिहास की 


परम्परा के- पोपक .हैं। श्राज उनके सिद्धान्त 'महाभारत',. 'गीता!,.'पुराणसंहिता 
' झ्रादि में बिखरे हुए मिलते हैं । न ५ 


ड़ 4 


पर्तंजलि 'का यो गसूत्र ः [ ॥8,। 


/ ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी में माप पतंजलि ने योग-तत्व को सूत्रत्द्ध करके 
योगसूत्र' नामक प्रामाणिक ग्रत्थ की रचना की । योगसूत्र” ग्रन्थ को चार भागों 
में वाॉठा गया है। ये चार भाग इस प्रकार हैं--. समाधिपाद,-2., साधनपाद, 
3, विभूतिपाद तथा 4. कैवल्यपाद । 

समाधिपाद में योग को परिभाषित करके योग के रहस्य की झोर आगे बढ़ा 
गया है । चित्त क़ी वुत्तियों को निरोध करने का नाम योग बताया गया है ॥? जिस 
समय पुरुष या द्रष्टा ,अपने स्वरूप में अ्रवस्थित ' हो जाता है तो उसे स्वरूपाकारता 


१ योगशिवत्तवृत्तिनिरोध: ॥ +-घोगदशेन, )/2 
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की ही प्रतीति होती है। परन्तु समाधि तोड़ देने पर व्यक्ति को प्रवृत्ति के श्रनु जप 
अपना स्वरूप प्रतीत होने लगता है ।£ समाधिपाद में योगमार्ग पर चलने के लिए 
आवश्यक श्रद्धा को जगाने का भी उपक्रम है । प्रत्यक्ष, अनुमान तथा भझ्ागम तामक 
तीन प्रमाणों का भी सीघा-साधा विवेचन किया गया है । इसी पाद या अध्याय में 
ईएवर के स्वरूप की भी प्रतिपादित किया गया है। योगदर्शन का ईश्वर व्लेश, 
कम, भाग्य त्तवा साँसारिक हलचलों से नितान्‍्त भ्रछूता पुरुष ही है ।) ईश्वर के विपय 
में विवेचन करते समय पतंजलि ने स्वभाववाद का झ्राधार लिखा है। पतंजलि 
प्रतिपादित ईश्वर पूर्वकालिक ग्रुरुजनों का भी गुरु कहा गया है। परन्तु वह सृष्टि 
का कर्ता पालक तथा संहारक नहीं बताया गया है । 'समाधिपाद' अध्याय में समाधि 
के लिए प्रावश्यक मनःस्थिति के निर्माण पर बल देकर सबवीज तथा निर्वीज 
समाधि की विशेषताञ्रों का उल्लेख किया गया हैं। निर्दीज समाधि को पुरुष या 
श्रात्मा के यथार्थ प्रानन्द का घर कहा है । 
'बोगसूत्र' का दूसरा पाद साधन है। साधनपाद में योग के साधनों या अंगों 
का विस्तार दिया हुआ है | यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारण ध्याव 
तथा समाधि योग के श्रष्टाँग हैं । अ्रविधा, अस्मिता, राग, दे प्‌ तथा प्रभिनिवेश नामक 
पंच क्‍लेशों को दूर करने के भ्रष्टांग योग श्रावश्यक है। तप, स्वाष्याय तथा ईश्वर 
प्रशिघान को 'क्रियायोग' नाम दिया गया है | यह क्रियायोग पंच क्लेशों को हल्का 
बनाने में अत्यन्त सहायक है । अनित्य, श्रपवित्र तथा दुःख स्वरूप तत्त्वों को प्रमर, 
पवित्र तथा सुखरूप मानने को अविधा' कहा है ४ ग्रात्म-दृष्टि तथा व्यक्ति-दृष्टि के भेद 
को 'अस्मिता' कहा है ।* घुस की प्रतीति के पीछे रहने वाले तत्तत को 'राग' कहा जाता 
है ० दुःखानुभूति के पीछे रहने वाले वलेश को 'द्व प! कहा जाता है ।? विवेकशीलों झौर 
अंज्ञानियों को भयभीत करने वाले क्लेश को या मृत्यु-तत्त्व को प्रभिनिवेश कहा 
है ।? क्‍लेशों के कारण संस्कारों का निर्माण होता है तथा संस्कारों के फलस्वरूप 
पुनर्जेन्म होता है। इसी श्रध्याय में तीन प्रकार के दुःखों की चर्चा की गई है-- 
[. परिणाम दुःख, 2. ताप दुःख, 3. संस्कार दुःख । निगुणों की वृत्तियों में परस्पर 
विरोध होने के कारण थ्ज्ञानियों को ही नहीं, विवेक शीलों को भी दुःख मिलता 
है ।* प्रत यह संसार दुखमय है । सभी दुखों का विनाश करना ही पुरुषार्थ है । 
अप्टांग योग का पहला साधन यम है। प्रहिसा, सत्य, प्रस्तेय, ब्रह्मचर्य तथा 
बही, ।/3 
वही, /4 
वही, ]/24 (कलेशकर्मविपाकाशयरेपरामुपृ: पुयष विशेष ईश्यर:) 
योगदर्शन, 2/5; 
घही, 2/6; 
सुयानुगयी राग:! वही, 2/7; 
बही, 2/6; 
वही, 2/9; 
बहो, 2/5; 
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श्रपरिग्रह नामक लक्षणों को पंच यम के रूप में प्रस्तुत किया गया है ।! इनमें से एक 
लक्षण ही चरम सीमा पर पहुँचकर महात्नत का रूप घारण कर लेता है /£ शुचिता, 
पन्तोप, तक्‍सस्‍्या, स्वाघ्याय तथा ईश्वर प्रशिधान को “नियम” कहा गया है ।? यम 
और नियमों के लाभों का भी वर्णुत इसी पाद में किया गया है । श्रहिसा की पूर्ण 
प्रतिप्ठा होने पर योगी के समीप के व्यक्ति सभी बिरोधों को त्याग देते हैं! सत्य 
की प्रतिप्ठा होने पर योगी में शाप और वरदान देने की शक्ति ञ्रा जाती है। 
सुलपूर्वक एवं स्थिर बैठने को 'ग्रासन कहा गया है ।* बह्, अ्रभ्य-्तर तया 
स्तम्भवृत्ति के तीन प्राशायामों का भी विवेचन क्रिया यया है /" विपयों से मन को 
हटाने की वैत्ति को प्रत्याहार कहा गया है ।” 
विभूतिपाद का श्रीगऐेश 'घारणा' नामक योगाॉँग से किया गया है । धारणा 
तथा ध्यान को समाधि के वाह्याँंग वत्ताकर तीनों के योग को 'संग्रम'5 कहा गया 
है । समाधि की सिद्धि होने पर योगी को अनेक विश्वृत्रियों को प्राप्त करने का 
अवसर मिलता है । वल, बुद्धि, प्रकाश, सुधा-पिपासा से निवृत्ति दिलाने वाले उपायों 
का वर्णन करके श्रन्ततः योगी को उनसे भी विरक्त रहने का अ्रनुदेश दिया गया है । 
 विभूतिपाद में कैवल्य को पाने की सुहृढ़ भूमिका का वर्णन किया गया है । 
योगसूत्र का चौथा अ्रध्याय केवल्यपाद है । विभूतिपाद में ही सत्य और पुरुष 
की शुद्धिसमता को कैवलल्‍य कह दिया गया है ।? जब योगी ध्यानजनित चित्त की स्थिति 
में श्रा जाता है तो उसके कर्म संस्कारों का क्षय होने लगता है। योगी के कर्म भी 
पाप-पुण्य से प्रतीत हो जाते हैं । योगी सर्वेज्ञ होने पर भी कैत्रल्योन्मुख होने कारण 
घर्ममेघ समाधि की स्थिति में पहुंचकर क्लेशकर्मों से पूर्णतया निवृत्त हो जाता है ॥70 
जब चैतन्य शक्ति-स्वरूप योगी निगुणों से श्रतीत हो जाता है तो वह अपने केवल 
ज्ञान रूप में श्रवस्थित होकर कंवल्य को प्राप्त हो जाता है, पुरुपरूपता को प्राप्त 
कर लेता है 77 
योगदर्शन के श्रन्य ग्रन्थ - पातंजल योगसूत्रों पर व्यास नामक किसी व्यक्ति 
ने एक भास्य लिखा है। 'व्यास! एक उपांधिमूलक शब्द है। व्यास-भास्य में दशमलव 
गणाना का संकेत है । दशमलव पद्धति का श्रीगणेश चौथी शत्ताव्दी में हुआ । ग्रत: 


बही, 2/39 
बही, 2/3 
चही, 2/32. 
चहूं।, 2/35 
बही, 2/46 
चही, 2/50 
वही, 2/54 
वही, 3/4 
योगवूब्र, 3/55 
वही, 4/30 
वही, 4/34 
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व्यास चोयी शताब्री की उयज माने जा सकते हैं । 'सांख्यकारिका! के प्रणेंवा ईश्वर 
कृष्णा का समय चौथी शत्ताब्री है। ईश्वर कृष्णा ने साँख्य के सन्दर्भ में योग के 
प्रकाशक व्यास को याद नहीं किया है । अत्तएवध्व्यास' ईश्चर कृष्ण का परवर्ती होना 
चाहिए । व्यास-भष्य के ग्राधार पर ग्यारहवीं शताब्दी में राजा भोज ने 'भोजवृत्ति' 
नामक योगशास्त्रीय ग्रन्थ की रचना की । वाचस्पति मिश्र की 'तत्त्ववैशरदी' भी 
व्यास-भाष्य के ऊपर आधारित है। चतुर्दशम शताब्दी में विज्ञान भिक्षु ने 
'योगवातिक' नामक ग्रन्य की रचना की । 

हठयोग भी योग की ही एक शाखा है | ग्राचायें हजारीप्रसाद द्विवेदी ने 
नाथ सम्प्रदाय” नामक पुस्तक में हठयोग के रहस्य का वर्णन किया है। हठयोग का 
प्रादि ग्रन्थ 'शिवसंहिता' माना जाता है। शिव को श्रादिनाथ भी माना गया है । 
नवीं शताब्दी में मत्स्येन्द्रनाथ की देखरेख में गुर गोरखनाथ ने नाथ सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा 
की । हिन्दी साहित्य के इतिहास का आदि काल प्राथमिक रूप में नाथों के साहित्य की 
गरिमा से पूर्ण है । सरहपा, जुईपा आ्रादि सन्‍्तों ने भी योगदर्शन की परम्परा को 
विकसित किया है । 

योगदर्शन में दूसरे शास्त्रों के तकों को खण्डित करने की स्थिति नाममात्र 
है । यह दर्शन अपने गन्तव्य की ओर प्रागे बढ़ता हुग्ना या तत्त्व प्रतिपादित करता 
हुआ दृष्टिगोचर होता है । दर्शनशास्त्र के गार्वे जैछते विद्वान भी योगदर्शन के ईश्वर 
के स्वरूप को समभने में चक्‍क्र खा गए हैं। वस्युत: स्वभाववादी योगरर्शन झपने 
ईप्रवर को नित्यानन्दमय रूप में ही प्रदर्शित कर पाया है । स्वाभाविक शक्ति का 
सम्बन्ध जागतिक क्रियाप्नों से है तथा समाधि लम्य आनन्द का घाम 'योगसूत्र' में 
प्रतिपादित ईश्वर ही है । 

न्याय दशन 

न्याय दर्शन को आानन्‍्वीक्षिकी विद्या के रूप में जाना जाता है । न्याय के लिए 
तर्कशास्त्र, न्‍्यायविद्या, न्यायशास्त्र, प्रमाणशास्त्र, हेतुविद्या, तर्कविद्या घादि नाम 
दिए गए हैं। न्याय दर्शन के प्रवत्तेन का श्रेय मह॒पि गौतन्तम को है । 

न्याय दर्शन की उत्पत्ति--महपि गौतम ने प्रमाण, प्रमेय, संशय, हृष्टान्त 
जैसे सोलह प्रमेयों या तत्त्वों के ग्राधार पर ज्ञान के द्वारा न्याय या मुक्ति प्राप्त करने 
का सिद्धान्त प्रतिपादित किया | जहाँ प्रमेयों का ज्ञान है, न्याय वहीं है । इसी सिद्धान्त 
की श्राघारभूत मानकर न्याय दर्शन की उत्पत्ति हुई। यद्यपि न्याय दर्शन के प्रवर्तक 
मेघातिथि गौतम का समय 600 ई. पू. माना गया है, परन्तु न्याय दर्शन की ब्युत्पत्ति 
के सन्दर्म में यहाँ गोत्तम के सम्बन्ध और समय के विपय में विचार कर लेना 
प्रावश्यक है ! 

न्याय दर्शन के सान्दन में गौतम” शब्द को उपाधिमूलक मानकर हमें 
पौराणिक कथाप्रों में प्रसिद्ध सीरष्वज जनक के गुझ गौतम की श्रोर बदना पड़ता है। 


] ऋषिभि बहुधा गीते छन्दोभिविविध्े: पृथक । 
बह्ममृतरप्देश्वैंद. हैतुमद्भिविनिश्चिते: ।॥ +धीता, |3/4 
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गौतम का निवास श्राघुनिक पूर्वी उत्तर प्रदेश तथा पश्चिमी उत्तरी चिद्दार स्थित 
नैमिपारण्य में रहा था । दक्षिण भारत या मब्यभारत में भ्रमरात्रती में राज्य करने 
वाले इस्ध ने सीरव्वन जनक को अनेक बार सहायता प्रद्यत करके उन्हें नैमियारण्प 
में निर्वासित राक्षसों के प्रकोप से वचाया था। इसीलिए सीरब्बज जनक इन्द्र का 
सम्मान करते थे | संयोगवश मिथिला में इन्द्र का श्रागपन हुआ । इन्द्र राजा जनक 
के कुलगुद गौतम से भी मिला । देवयोग से उसकी हृष्टि गौतम की पत्नी भ्रहिल्या 
के ऊपर पड़ी | इन्द्र ने युक्ति के वल पर अहिल्या का सहवास प्राप्त किया । गौतम 
श्रौर श्रहिल्या से यह कटु सत्य छिपा नही रह सका | गौतम ने राजा जनक से न्याश्र 
की माँग की | राजा जनक अपने राजनीतिक संरक्षक इन्द्र के विरुद्ध न्याय करने में 
असमर्थ रहे । गौतम ने सामाजिक दृष्टिकोश को ध्यान में रखकर अ्रहिल्या को 
एकान्तवास का दण्ड दिया | वह पत्थर की मू्ति के समान जड़वत्‌ व्यवह्वार करने 
लगी । निरफ्राध महिला पत्थर-सा दिल लेकर रहने लगी। इन्द्र की श्रपक्रीति सहल्लों 
रूपों में फैती । जिस न्याय के लिए झ्राचार्य सद। से छटठपदाते रहे, उत्ती को गौतम ने 
विशेष परिस्थितियों में न्याय दर्शन का जामा पहनाया । -नय के भाव को न्याय कहा 
जाता है। जहाँ नीति नहीं है, वहाँ श्रन्याय है । न्याय परिपक्व ज्ञान के ऊपर श्राधा- 
रित रहता है | श्रत: नेमिपारण्य विद्या केन्र के कुलपति गौतम ने ही न्याय दर्शन 
का सूत्रपात किया, बच्चधपि इसका कोई ठोस प्रमाण नहीं है । परन्तु, हमें यह मानने 
में कोई प्रापत्ति नहीं है कि कोई विच्रारघारा विशेष परिस्थितियों में ही उत्पन्न होती 
है | भरत: पुराण-वर्शित परिस्थितियों में रहने वाले गौतम ने यदि न्याय दर्शव का 
प्रवर्तन किया हो तो इसमें कीई श्राश्चय नहीं है । हम योग-दर्शन के सन्दर्भ में राजा 
जनककृत 'योगप्रभा' ग्रन्थ का हवाला दे चुके हैं । भ्रत: सख्य श्रीर योग से कुछ हृट 
कर तके की कसौटी पर आधारित न्याव दर्शन को महंपि गौतम ने समाज के मंच 
पर प्रस्तुत किया हो तो मनोविज्ञान के श्राधार पर हम इसे अस्वीकार नहीं कर 
सकते | बस्तुत: प्राचीन ऋषियों के नाम उपाधि बन गए हैं । श्रतः गौतम के अनुयायी 
न्याय दर्शन के विक्रास की हृष्टि से गौतम उपाधि से यद्ा-कया विभूषित रहे हैं, यह 
सत्य भी यही पिद्ध करता है कि सीरब्वज जनक के ग्रुर मह॒पि गौतम ने न्याय दर्शन 
का सूत्रपात किया होया। 


न्याय दर्शन का विकास-- ईसा पूर्व छठी शताब्दी में किन्हीं मेघातिथि गौतम 
ने न्याय दर्शन के चिपय में विचार किया होगा । परन्तु न्यायसुत्र' का प्ररायत करने 
का श्रेण प्रक्षपाद गोत्म को है। भश्रक्षपाद गौतम का स्थितिक्राल दूसरी शताब्दी माना 
जाता है । न्याय दर्शन की प्राचीनता के प्रमाण महाभारत ग्रन्य के अनेक उल्लेख 
प्रस्तुत करते हैं। गीता में क्षेत्र भ्रीर क्षेत्रज्ञ के विषय में वर्णन करते समय न्यायद॑र्शन 
फो द्वेतु विद्या के रूप में बाद किया गया है | पुराणों में न्याय दर्शन की प्राचीवता के 
स्पष्ट संकेत हैं। पुराणों में न्याय दर्शन को श्रान्वीक्षिक्ती विद्या कहा गया है 
न्याय-सूत्र” पर पहला प्रामारिक भाष्य आचार्य वात्स्यायन ने लिखा । वात्स्वायन 
का समय चौयी शती सुनिश्चित है। गौतम के न्याय के बढ़ते प्रभाव को देखकर बौद्ध 
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दाशेनिक दिडलाग ने वात्स्थायन के स्याय-सूत्र भाष्य' की कटु ग्रालोचना की । यहाँ 
यह उल्लेखनीय है कि गौतम तथा गौतम बुद्ध क्रमशः: आस्तिक तथा नात्तिक हुए हैं। 
दोनों ही न्याय दर्शन के प्रकाण्ड पण्डित हुए हैं। परन्तु मह॒पि गौतम का न्याय 
ग्रास्तिक दर्शन है, क्योंकि उसमें वेद को प्रमाण के रूप में स्वीकार किया गया है । 
किन्तु गौतम बुद्ध ने वेद-विरोधी स्वर में बौद्ध न्याय का प्रवर्ततव क्रिया। आचार्य 
दिड्लनाग का समय छठी शताब्दी माना जाता है। वात्स्यायन के न्यायसूत्र-भाष्य की 
मान्यताग्रों को खण्डित करने एवं न्याय को नवीन रूप देने के कारण दिडनाग को 
वौद्ध न्याय का पिता माता गया । परन्तु सातवीं जशत्ताव्दी के प्रारम्भ में प्राचार्य 
उद्योतकर ने दिडनाग की मान्यताग्रों को निमू ल स्रिद्ध करके 'न्यायवातिक की रचना 
की । त्यायवातिक' के प्रकाश में आने पर बौद्ध दार्शनिकों में कुहराम मच गया । 
सातवीं शराब्दी में ही आचार घर्मकीति ने बौद्ध न्याय की पुनः स्थापना हेतु 
'न्यायवारत्तिक की युक्तियों को सबल प्रमाणों और तर्को के आधार पर खण्डन किया। 
वौद्धाचार्य घर्मकीति का न्‍्यायबिन्दु' नामक ग्रन्थ बौद्ध न्याय का प्रतिप्दित ग्रन्थ है । 
वाचस्पति मिश्र ने 'तात्यें टीका! लिखकर घर्मक्रोति के तकों को खण्डित करके 
प्रास्तिक न्याय का विकास किया | प्राचाय वर्मोत्तर ने नवम शताब्दी में न्‍्यायविन्दु 
टीका! ग्रन्य की रचना की तथा दशम शताब्दी में ग्राचार्य जयन्त भट्ट ने 'न्यायमंजरी” 
नामक् ग्रन्थ प्रशीत किया । ये दोनों ही ग्रन्थ ग्राम्तिक न्याय के पोषक सिद्ध हुए । 

]]वीं शताब्दी में आाचायें वरदराज ने 'ताकिऋ रक्षा' नामक न्याय ग्रन्थ की 
रचना की । बारहवीं शताव्दी में आ्राचार्य केशव मिश्र ने 'तकंभाषा' नामक ग्रन्व 
लिखकर नव्य न्याय का प्रवर्तन किग्रा । केशव की 'तकंभाषा'! में वेशेषिक दर्शन के 
रिद्धान्तों का भी प्रादर किया गया है। वस्तुतः दशम छाती के पश्चात्‌ न्याय दर्शन 
दो रूपों में विभाजित हो गया । प्रयम तो प्रकृत न्याय के रूप में तथा द्वितीय नव्य 
न्याय के रूप में । नव्य न्याय के दार्शनिकों ने ऐसा शैलीगत चमत्कार प्रस्तुत किया 
कि दार्शनिक तत्त्वों को अपेक्षाकृत शब्द-जाल में ढक-सा दिया । गंगेश उपाध्याय का 
'तत््वचिन्तामशि' नव्य न्याय का प्रतिप्ठित ग्रन्य माना जाता है । 5वीं शत्ताब्दी में 
श्राचार्य वासुदेव सार्वभौम ने “तत्त्वविन्तामणि व्याख्या नामक टीका त्तत्वचिन्तामशि' 
ग्रन्थ को स्पष्ट करने के लिए प्रस्तुत की । अन्य नव्य न्याय क्रे ग्रन्‍्यों में प्रन्नभट्द का 
तकंसंग्रह” तथा लौगादि भास्कर की 'तकक॑ कौमुदी” आदि ग्रंथ अतिशय प्रसिद्ध हैं । 
मूलतः प्रकृत न्याय एवं नव्य न्याय विशुद्ध ज्ञानमार्गी दर्शन है । 
महंयि गौतम का न्याय सूत्र 

गौतम के 'न्यायसूत्र' में पाँच अध्याय हैं । प्रत्येक अध्याय दो-दो श्राहि नकों 
में विभाजित किया गया है । 'न्याय सूत्र” में विभिन्न दर्शनों के मतों पर विचार करके 
लम्बे तकं-वित्॒र्क के उपरान्त ही अपने मत को स्थापित क्रिया गया है। यहाँ हम 
प्पायसूत्र' के पाँचों श्रध्यायों का संक्षिप्त वर्णन प्रस्तुत कर रहे हैं । 

न्यायसूत्र' के प्रथम ग्रध्पाय में मोक्ष की प्राप्ति के सोलह तत््व-रप साधनों 
को भूमिका के रूप में प्रस्तुत किया गया है। प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन, हृष्टान्त, 
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सिद्धान्त, प्रवयव, तर्क, निर्णय, वाद, जल्प, वितष्ठा, हेल्वाभास, दल, जाति और 
निग्नह स्थान के तत्त्वज्ञान से परमकल्याण या अपवर्ग की प्राप्ति होती है ॥! प्रत्यक्ष, 
अनुमान, उपमान तथा शब्द नामक चार प्रमारों को स्वीकार किया गया है ।? न्याय 
में इच्छा प्राप्ति की वाघा को दुःख कहा गया है? तथा दुःखों से अत्यन्त मुक्ति को 
अपवर्ग माना गया है ।* प्रथम अध्याय में प्रमाण से लेकर निर्णय नामक तत्वों तक 
का सरल श्रौर संक्षिप्त परिचय दिया गया है । 


न्यायसूत्र' के दूसरे अध्याय में प्रमाण-विवेचन की गहनतामझ्रों का वर्णन है । 
न्याय दर्शन का अनुमान प्रमाण अत्यन्त व्यापक तथा तकंपूर्ण माना जाता है। 
अनुमान करते के लिए किसी वस्तु के कार्यहूप या परिणाम को देखकर मूल वस्तु का 
ज्ञान प्राप्त किया जाता है। घूम्र को देखकर अग्नि का अनुमान करना अनुमान 
प्रमाण का ही परिणाम है । अनुमान के पाँच तत्त्व बताए गए हैं। पहला तत्त्व 
प्रतिज्ञा' है। लक्ष्य निर्देशन को प्रतिज्ञा के नाम से पुकारा जाता है; यथा, 'वहाँ झ्ररित 
है ।” अनुमान का दूसरा तत्त्व हेतु' है। कारण का निर्देश हेतु” कहलाता है; यथा, 
क्योंकि वहाँ घूम्र है ।! श्रनुमाव का तीसरा तत्त्व उदाहरण” माना गया है। 
प्रतिपादित की सिद्धि से सम्बद्ध उक्ति उद्दहरण कहलाती है; यथा, जहाँ-जहाँ घूम्र 
होता है, वहाँ-वर्शहा अग्ति होती है । 'उपनय अनुमान का चोया तत्त्व गाता गया है । 
लक्ष्य से सम्बद्ध चिह्न का निर्देश उपनय कहलाता है; यथा, यहाँ पर घूृम्र है । 
“निगमन' पाँचर्वाँ तत्त्व है, जो निष्कर्ष के रूप में जाना जाता है; यथा, 'अतः वहाँ 
पर आग है । श्रनुमान प्रमाण की सीमा में अर्थापति, ऐतिह्य, श्रभाव आदि को 
समाहित कर लिया गया है ॥* आप्त वाक्य को शब्द प्रमाण तथा सादृश्य ज्ञान के 
साधन को उपमान प्रमाण कहा गया है। न्याय दर्शन में शब्द को आकाश के गुर 
के रूप में नित्य तथा विभिन्न वस्तुओं के योग में उसे अभ्रनित्य माना है।९ 


मन्पायसूत्र” के तीसरे श्रध्याय पें पुनर्जेन्म का सिद्धान्त युक्तियुक्त रूप में प्रस्तुत 
किया गया है | कोई व्यक्ति पूर्वजन्म के संस्कारों के फलस्वरूप विशेष प्रवृत्तियों वाला 
होता है| शरीर को पंचभूतों से निभित सिद्ध करने के लिए वौद्ध मत का खण्डन 
किया गया है ।” न्याय दर्शन में आत्मा का अस्तित्व एक ज्ञाता के रूप में स्वीकार 
किया गया है। मस स्मरण का साघन है तथा बुद्धि ज्ञान-साधना का उपकरण है। 
अतः ज्ञान आत्मा का धर्म है, मन झौर बुद्धि का नहीं । मन भौर बुद्धि को अन्तःकरण 
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की विशेष दशाएँ कहा है। सिद्ध चेतन तत्त्व को शब्रात्मा के रूप में प्रतिष्ठित करके 
श्रात्मा को ज्ञान कहा गया है |? 

'न्यायसूत्र' के चौथे प्रध्याय में पृथ्वी, जल, ब्नग्नि, वायु भौर श्राकाश को 
तत्वतः भ्रमर माना गया है तथा सभी वस्तुग्नों क्षयात्मकता को प्रत्यक्ष प्रमाण के 
शआ्राधार पर सिद्ध किया गया है । यथा-- 

सर्वनित्यं पंचभूतनित्यत्वात । 
नोत्पत्ति विनाशकारणो पलव्धे ।। “+न्यायसूत्र, 4//29-30 
धर्म की साधना को उसी प्रकार आवश्यक माना गया है, जिस प्रकार वृक्ष तैयार 
करने के लिए बीज को वोना श्रावश्यक है | सुपुप्ति भ्रवस्था के प्राघार पर मोक्ष को 
जन्म-मरण्ा से मुक्त मानां गया है । जिस व्यक्ति के क्लेश ज्ञानाग्नि से भस्म हो जाते 
हैं; उसे मोक्ष की प्राप्ति होती है ।£ क्लेश-मुक्त व्यक्ति का बन्‍्धन संकल्प के प्रभाव 
में नहीं हो सकता--“न संकल्पनिमित्तत्वच्च रागादीनाम्‌ ।! समाधि के श्रभ्यास से 
तत्त्व-शञान की सिद्धि का निर्देश भी दिया गया है । 

न्यायसूत्र' के पाँचवें श्रध्याय में निग्रह स्थान का युक्तियुक्त वर्णान किया गया 
है । जाति के ऊपर तकंसंगत विचार भी इसी भ्रध्याय में हुमा है। पुव॑पक्षी के विचारों 
को सुनने तथा अपने विचार को प्रस्तुत करते समय निग्नह स्थान का श्राश्रय लेना 
चाहिए। शअनुमान के पाँचों खण्डों का प्रयोग वाद-विवाद की पकड़ स्वरूप निम्नह 
स्थान के संदर्भ में होनी चाहिए ।3 व 

न्‍्यायदर्शन में तर्क का ऐसा जाल है कि जिससप्रें पड़कर बड़े-बड़े विद्वान भी 
प्राय: उलभ जाते हैं | न्याय दर्शन सृष्टि की व्यवस्था के लिए ईश्वर के भ्रस्तित्व को 
भी स्वीकार करता है। इस दर्शन की सबसे बड़ी देन यही है कि तत्त्व ज्ञान तक 
पहुँचने के लिए शब्द-ज्ञान तथा साधना-ज्ञान का तादात्म्य होना चाहिए । इसीलिए 
निग्रह स्थान तथा समाधि को तत्त्वज्ञान में अ्रत्यन्च सहायक माना गया है । 

वेशेषिक दर्शन 

महपि कशाद “वैशेषिक सूत्र” के प्रणेता माने जाते हैं। कणाद्‌ का स्थितिकाल 
चतुर्थ शताब्दी ईसा पूर्व स्वीकार किया गया है। विखरे हुए प्रन्नकरणों को खाने के 
कारण वंशेषिक सूत्रकार को 'कणाद नाम मिला। कशाद के मूल नाम का कोई पता 
नहीं चलता । सात पदार्थो-द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्ण, विशेष, समवाय पग्रौर प्रभाव में 
विशेष” नामक पदार्थ को स्थान देने के कारण कराद दर्शन को वैशेषिक दर्शन के 
नाम से जाना जाता है। पदार्थ ज्ञान की विशेषता पर बल देने के कारए भी इस 

दर्शन को वेशिपिक नाम मिला है । 
वेशेपिक दर्शन की व्युत्पत्ति 
ईसा पूर्व चौथी शताब्दी में महधि कश्याद्‌ ने 'वैशेषिक सूत्र” की रचना करके 
। बही 3/2/43 


2 वही, 4//64 
3. बही, 5/2/ 
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वेशेपिक दर्शन का प्रवर्तत किया | विशेषतः जनसाधारण को लक्ष्य बना कर प्रस्तुत 
दर्शन को व्युत्पन्न किया गया । इस दर्शन में धर्म के रहस्प की स्थष्ट करने के लिए 
धर्म को ही मोक्ष का आधारभूत माना गया ।? सभी पदार्थों के घर्मो का वर्णान करने 
के लिए वैशेषिक दर्शत को एक नई दिशा में प्रस्तुत किया गया । सात पदार्थो-द्रव्य, 
गुण, कम, जाति, विशेष, समवाय और अ्रभाव को सघर्म प्रस्तुत करके वेशेष्रिक दर्शन 
को मोक्ष की झ्राधारभूत विचारधारा के रूप में प्रतिपादित किया गया है । 
वेशेपिक दर्शन का विकास 

महूपि कणाद्‌ के “वैशेषिक सूत्र' के विपय में आ्राचाये प्रशस्तपाद ने चौथी 
शताब्दी में 'प्रशस्तपादभाष्य” नामक ग्रस्थ की रचना की । इस अअन्थ में वैशेषिक सूत्रों 
के रहस्य को स्पष्ट करने का सफल प्रयास किया गया है। इनके ग्रन्थ को 'पदार्थ-घर्म- 
संग्रह' के नाम से भी जाना जाता है। कालान्तर में 'पदार्थ-धमे-संग्रह' को ही मौलिक 
दर्शव कृति मानकर पात्रार्य उदयन ने दशवीं शताब्दी में 'किरणावली' नामक टीका 
लिखी । श्रीघराचार्य की न्याय कदली” टीका भी इसी समय लिखी गई । ग्यारहवीं 
शताब्दी में न्वाय श्रौर वैशेषिक का समन्वय होने से वैशेपषिक्र दर्शन में विकास का 
एक नया प्रध्याय जुड़ गया । ब्रतः धर्म प्रधान वेशिषिक पदार्थ में तत्व ज्ञान का 
समर्थन होने लगा । शिवादित्य मिश्र द्वारा लिखित 'सप्त पदार्थ! नामक ग्रंय न्याय 
प्रौर वेशेषिक का समन्वय प्रस्तुत करने वाला पहला प्रामारिक ग्रन्य है +2 प्रशस्तपाद 
के भाष्य को आधार मानकर बारहवीं शताब्दी में श्राचार्य वल्लभ ने 'न्यायलीलावती' 
नामक टीका की रचता की । सोलहवीं शताब्दी में सेतु! तथा 47वीं शत्ती में 
जगदीश भट्टाचाये ने 'सूक्ति' नामक टीका लिखकर प्रशस्तपाद-भाष्य को महृत्त्व 
प्रदान किया । श्रदारहवीं शतादव्दी में प्राचाय॑ विश्वनाथ ने 'भाषा-परिच्छेद” तथा 
प्रत्तभट्टाचार्य ने 'तर्क संग्रह! नामक ग्रन्थ लिखकर वैशेपिक दर्शन के विकास में 
योगदान दिया । 
करणाद का वेशेषिक सूत्र 

वैशेपिक सूत्र' में दश अध्याय हैं। प्रत्येक अध्याय को दो-दो झ्ाह्िकों में वाँटा 
गया है । कराद्‌ मे घर्मे को मोक्ष का कारण सिद्ध किया है ।? वैशेषिक दर्शन में 
तत्त्वन्ञान की प्राप्ति के लिए अन्त:करण की पवित्रता पर अत्यधिक बल दिया है । 
महपि कणाद ने परमाणुवादी होने पर भी आत्मा औझौर परमात्मा के अस्तित्व को 
स्वीकार किया है। घर्माचरण की प्रधानता रहने के कारण वैशेषिक दर्शन अपना 
प्लग ही प्रभाव छोडता है 'अथातो घमर्म व्यास्यास्थाम:, सूत्र से ग्रत्यथ का श्रीयणोेश 
हुमा है । 

वेशेपिक दर्शन में सात पदार्थ तथा नी द्रव्यों की चर्चा हुई है । (द्रव्य! पहला 
पदार्थ है । पृथ्वी, जल, तेज, वायु, श्लाकाश, काल, दिक्‌, श्रात्मा और मन नो द्रव्य हैं। 
द्रव्य पर श्राश्वित पदार्थों को 'गुण' कहा गया है । पृथ्वी” द्रव्य पर आधारित गन्व 


| यतो&म्युदयनि:श्रेयधिदि स धर्में: । -वैशेंधिक सूत्र, /)/2 
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एक गुण ही है । द्रव्य में रहने वाले तथा संयोग-वियोग की परवाह न करने वाले 
तत्त्व को 'कर्म' कहा गया है। जाति को सामान्य के नाम से पुकारा हैं। सामान्य 
का उल्टा विशेष है। तत्त्व से तत्त्व की पृथक्ता सूचित करने वाली चीज को विशेष 
कहा गया है। तत्त्व भ्रोर वस्तु के नित्य सम्बन्ध को 'समवाय? कहा गया है । कल्पित, 
कल्पितश्रय तथा संभावनामूलक तत्त्व को अभाव कहा है । 

वशेषिक दर्शन मे चार प्रकार के शरीरों का वशंन है। अंडज, स्वेदज, 
जरायुज तथा उद्भिज चार प्रकार के शरीरों की चर्चा हुई है। वंशेषिक दर्शन कम 
पढ़े-लिखे लोगों के लिए रचा गया है । घस दर्शन का धामिक विवरण निश्चयत: जतन- 
जीवन की वस्तु है । इसीलिए कणाद्‌ ने समस्त वेदविहित घधर्मानुप्ठानों को करणीय 
ग्रौर आदरणीय बताया है । इस दर्शन का परमाणुवाद वास्तव में महान्‌ 
विचारघारा है । 

मीमांसा दर्शन 

वेदिक कर्मयोग को प्रामाणिक रूप देने का श्रेय मीमांपा दर्शन को है। 
आचार्य जैमिनि? के “मीमांसासूत्र' से मीमांसा दर्शन का सूत्रपात माना जाता है। 
कम की मीमांसा या समीक्षा करने के कारण प्रस्तुत दर्शन को 'मीमाँंसा' नाम 
मिला है । 
मीमांसा दर्शन की व्यूत्पत्ति 

5:0 पू. में आ्राचायें जैमिनिने घममसूत्रों में बिखरे हुए कर्मक्राण्ड को 
मीमासासूत्र' ग्रन्य में सूचवद्ध करके मीमांप्ता दर्शन को व्युत्पश्न किया । जब वैदिक 
कमेकाण्ड का बोलवाला था, तब जैमिनि ने समाज कर्मबोग की श्रोर प्रेरित करने 
के लिए नेदों के पूर्व भाग-कर्मकाण्ड भाग को लक्ष्य करके एक विशिष्द दिशान्ब्रोघ 
प्रस्तुत किया । नित्य नैमित्तिक तथा काम्प-निपिद्ध कर्मों के विवेचन को प्राघारमूत 
बनाकर यज्ञ की श्रेष्ठता को प्रतिपादित करने के लिए मीमांसा दर्शन की व्युत्पत्ति 
हुई प्रस्तुत दर्शन में जीवात्मा, संसार, ईश्वर जैसे गहन विषयों में प्रायः न पड़कर 
कर्ममा्ग को ही मीमांसित किया गया है । 
मीमांसा दर्शन का विकास . 

'भमीमांसासूत्र” को आधार बनाकर शावर स्वामी ने शावर-भाष्य” की रचना 
की । इसीलिए मीमांसा दर्शन की परम्परा को जीवित रखने का श्रेय शवर स्वामी 
को है । 'शावर-भाष्य' पर तीन विद्वानों-कुमारिल, प्रभाकर तथा मुरारि ने तीन 
दीकाएँ लिखीं। इन तीनों टीकाग्नों के आघार पर तीन सम्प्रदायों की भी स्थापना 
हुई । कुमारिल का मत भाट्टमत, प्रभाकर का मत गरुमत तथा मुरारि का मत 
मुरारिमत नाम से जाता जाता है। कुमारिल को शंकराचार्य का समकालीन माना 
जाता है । परन्तु कुमारिल स्वामी सातवीं शताब्दी की उयज हैं तथा शंकराचार्य का 
जीवन-काल 787 ई. से 8320 ई० पर्यन्त है, झ्रतः दोनों की समकालीनता संदिग्ध 


] वाचस्पति गरैरोला : संस्दत साहित्य का इतिहास, पृ. 485 
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है। मीमांसा दर्शन के प्रभाव से बीद्ध-न्याय को घबका। लगा तथा वेदिक धर्म 
में श्रास्था का पुनरोदय हुआ । कुछ उल्लेखनीय मीमांसकों के नाम इस प्रकार हैं--- 
प्रप्पयदी क्षित, वाचस्पति मिश्र, आपदेव (मीमांसा न्यायप्रकाश), लौगादि भास्कर 
(अर्थसंग्रह), पार्थसारथी मिश्र, अ्रनन्‍्तदेव, खण्डदेव, शालिकानाथ इत्यादि । 
सीसांसासुत्र 

'मीमांसासूत्र' में 2 अ्रध्याय हैं तथा कुल पाद संझुया 60 है। इस दर्शन 
में कर्मकाण्ड की प्रघानता पर ही बल दिया गया है। वेदों का निन्नानवें प्रतिशत 
भाग कर्मकाण्ड से पूर्ण है तथा ज्ञानमार्ग का केवल एक प्रतिशत भाग है | मींमांता 
दर्णन को इसीलिए-अ्रर्थात्‌ कर्मकाण्ड का विवेचन करने के कारर पूर्व मीमांसा भी 
कहते हैं। पराविद्या का सम्त्नन्ध ज्ञान से तथा अपरा विद्या का सम्बन्ध कर्म से है | 
इसीलिए मीमांसा दर्शन में कर्ममार्ग की प्रधानता है। वेदों में यज्ञ की प्रघानता है, 
इसलिए मीमांसा में भी यज्ञ की प्रधानता है । वेदों में देवताश्रों और ईश्वर के 
अस्तित्व को स्ष्पटतः स्वीकारा है, परन्तु मीमांसा केवल कर्म भौर उसके प्रतिपादक 


बचनों के श्रतिरिक्त न किसी देवता को स्वीकार करता है और न किसी ब्रह्म की 
सत्ता को स्वीकार करता है । 


मीमांसा दर्शन में विपय का विवेचन करने के लिए विपय की प्रस्तावना, 
संशय, पूर्वेपक्ष, उत्तरपक्ष तथा सिद्धान्त नामक पाँच भागों को प्रस्तुत किया गया है । 
विषय के प्रस्तुतीकरण में ग्रन्थ के तात्यय-निर्णशय तथा प्रमाणों को पूरी तरह से 
ध्यान पें रखा गया है। री्मासा दर्शन में शब्द प्रमाण के रूप में श्रुत्रिव/क्यों को 


सम्मान देकर प्रपनी आस्तिकता का भी परिचय दे दिया गया है। मीमांता दर्शन 
जनदर्शन के रूप में प्रस्तुत हुम्ना है । | 


जैमिनि ने प्रत्यक्ष, श्रनुभान तथा शब्द नामक तीन प्रमाणशों को स्वीकार 
किया । प्रभाकर से उपमान और भश्रर्थापत्ति को जीड़कर प्रमाण-संख्या पाँच कर दी । 
तत्पएचातु कुमारिल ने 'श्रभाव' को प्रमाण-रूप में जोड़कर प्रमाण-संख्या छः कर 
दी। श्रत्तः मीमांसा दर्शन में प्रमाणों की भ्रघिकतम संख्या छः मिलती है । 

मीमांसा दर्शन में तीन प्रकार के कर्मो-काम्य, निपिद्ध और नित्य का 
प्रतिपादन हुझ्आा है। घन-बान्य, संतान, वैभव एवं ऐश्वर्य या स्वगे-प्राप्ति श्रादि के 
लिए किए गए कर्म काम्य कम हैं। वेद-वर्जित कर्म मिपिद्ध कर्म हैं। दिनचर्या के 
महात्रत जैसे कर्म नित्य कर्म हैं। नित्य कर्मो करे सम्पादन से ही मुक्ति संभव है । 
इसी तथ्य को गीता के श्रठारहुवें अध्याय में प्रतिपादित किया गया है-- 

स्वे स्वे कर्मण्यभिरतः संसिर्धि लभते नरः ॥| >* 

ल्‍ कुमारिल ने पाँच पदार्थ स्वीकार किए हैं--द्वव्य, गुरा, कमे, सामान्य प्रौर 
प्रभाव । प्रभाकर ने भ्राठ पदार्थ गरिनाए हैं--द्नव्य, गुण, कर्म, सामान्य, समवाय, 


शक्ति, साहश्य श्लीर संख्या । पदार्थ विवेचन की हृष्टि से प्रभाकर के मत में 
मौलिकता है । 
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मीमांसा दर्शन में जीव, ब्रह्म वथा जगत के स्वरूप को प्रतिपादित नहीं 
किया गया । बस्तुत: यह दर्शन आम समाज के लिए रचित हुम्रा, इसलिए गढ़ 
विपयों की ओर दार्शनिकों ने न चलकर मुख्य या सहज तत्त्वों का विवेचत करना 
ही उचित समझा । यूनानी दार्शनिक सुकरात का स्वभाव भी ऐसा ही था | हमारे 
पुण्यपुरुष गोतम बुद्ध ने इस करमंवादी पद्धति को एक नया रूप दिया था। कुमारिल 
तथा प्रभाकर ने क्रमशः अहं प्रत्यय तथा ज्ञाता चैतन्य त्तत्त्व को आत्मा के रूप में 
स्वीकार किया है। इन मीमांसकों के अनुसार ज्ञान और आत्मा स्वत: प्रकाशित 
तत्त्व है, वे जड़ तत्त्व नहीं हैं । 

वेदान्त दर्शन 

बैदिक संहिताओं में वेद या ज्ञान का अन्त-पअर्थात्‌ चरम सीमा उपनिपद्‌ तत्त्व 
है। यह उपनिपद्‌ तत्त्व मुख्यतः वेदों के श्रन्तिम भागों में ही मिलता है, इसीलिए 
उपनिपदों के ऊपर ग्राघारित दर्शन को वेदान्त दर्शन के नाम से जाना जाता है । 
वेदान्त दर्शन के भ्राघार पर निम्नलिखित ग्रत्थ हैं--. उपनिषद्‌ ग्रन्य-ईशावास्य, 
केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्ड्क्य, ऐतरेय, कौपीतक, छान्‍्दोग्य, तैत्तिरीय, श्वेताश्वतर 
तथा वृह॒दारण्यक, 2. श्रीमद्भगवद्गीता तथा 3. ब्रह्मसूत्र । इन तीनों को मिन्नाकर 
प्रस्थानत्रयी भी कहा जाता है । 
वेदान्त दर्शन की व्युत्पत्ति 

वेदान्त दर्शन 'प्रस्थानन्रयो' के ऊपर आ्राघारित है । अ्रतः उपनिपद्‌, गीता 
तथा ब्रह्मसूत्र नामक ग्रन्थों को वेदान्त दर्शन की उत्तत्ति में श्राधारभूत माना गया है । 
उपनिपद्‌ वेदों के श्रन्त में अ्रवस्थित हैं, गीता वेदान्त का प्रवल पोषक ग्रन्य है तथा 
ब्रह्मसूत्र वेदान्त दर्शन का सर्वाधिक उत्कृष्ट ग्रन्य है। यदि हम प्राचार्य वादरायण 
द्वारा रचित “ब्रह्मसूशत्र” को दाशनिक स्तर १२ वेदान्त दर्शन को व्युत्पन्न करने बाला 
कहें, तो कोई श्रतिशयोक्ति न होगी । फिर भी वेंदान्ताचायों ने वेदान्त को स्पष्ट 
करने के लिए उपनिपदों को “श्रुति' के रूप, में गीता को 'स्मृति” के रूप में तथा 
ब्रह्मसूत्र को 'शास्त्र' के रूप में मानकर वेदान्त दर्शन को व्युत्पन्न माना है । ज्ञान की 
पराकाप्ठा का ब्रह्म को आधारमृत मानकर प्रतिपादित करने का सूत्रयात की वेदान्त 
दर्शन से ही होता है | ब्रह्म में म्वको तथा सबक्रो ब्रह्म में श्रवस्थित मानने की परम्प था 
वेदान्त से ही प्रवतित हुई है । कृष्णाद्व पायन वेदव्यास ने गीता तथा ब्रह्मसूत्र की 
रचना की । उपनिपद्‌ वैदिककाल की रचनाएं हैं । कृष्ण पायन से पूर्व श्रनेक 
वेदान्ताचार्य हो चुके हैं, जिनके नाम ब्रह्मसूत्र में जगह-जगह दिए गये हैं। 
वेदान्ताचायों के मतों की परीक्षा के उपरान्त ही 'ब्रह्मसृत्र” ग्रन्य लिखा गया है । 
यहाँ यह उल्लेख कर देना पग्रावश्यक्र है कि क्ृष्णद्व पायन वेदव्यास ने ही 'ब्रह्मसूत्र" 
की रचना की-यह कोई प्रामाश्यिक तथ्य नहीं है | “ब्रह्मसूत्र' का प्रणेता चादरायण 
नामक ऋषि मान्य है । यदि वादरायण कृष्ण पायन को ही कहा गया है तो भी 
जय काव्य के रूप में महाभारत का प्रणेता कृष्णद्वपायन व्यास मुल गीता का 
प्रशंता तो माना जा सकता है, परन्तु “ब्रह्मसुत्र' ग्रन्थ तथा ग्राघपुनिक गोता का 
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प्रणोता नहीं । 'ब्रह्मसूत्र' में पूर्वंवर्णित पाँचों दर्शनों के मतों की समीक्षा की गई है। ग्रततः 
चेदान्त दर्शन का आधार 'ब्रह्मछुूत्र कोई बहुत प्राचीन रचना नहीं है । वेदान्त दर्शन 
के स्तम्भ गीता ग्रन्थ में भी न्यायदर्शन, सांख्य, योग, मीमांसा झ्रादि को याद किया 
गया है, अतः आधुनिक गीता भी ईसा पूर्व की रचना नहीं है। अत्तः यहाँ यही माना 
जा सकता है कि उपनिपदों के श्रतिरिक्त प्रस्थानत्रयी के प्रन्य ग्रन्थ ईसा पूर्व की 
रचना नहीं हैँ । 'ब्रह्मसूत्र' में जिस प्रकार से युक्ति प्रतिपादन किया गया है, उप्तसे 
तो यह भी लगता है कि यदि “ब्रह्मसूत्र” ईसा पूर्व की रचना भी हो तो उसका 
श्राघुनिक रूप तो भक्ति-आन्‍न्दोलन की छाया से भी युक्त है । बधा-- 
प्रतीके न द्वि स: ॥। ब्रह्महृष्टि उत्कर्पात्‌ --त्नह्यसूत्र 

महमूद गजनवी ने भारत पर ग्यारहवीं शताब्दी के प्रथम चरण में आक्रमण 
किया था तथा सोमनाथ के मन्दिर को लूटा था । उस समय श्रवतारवाद की भावना 
को या बहुदेववाद को बड़ा घकका लगा । ऐसे अवसर पर ब्ह्मवादी वेदान्त दर्शन के 
पास केबल यही युक्ति समाधान बचा कि ईश्वर मृत्ति में या उसके किसी प्रतीक में 
अ्रपने वास्तविक रूप में नहीं है, परन्तु ईएवर की मूर्ति था उसके प्रतीक का उपयोग 
ईश्व्रतत्त्व की ओर उन्मुख होने में किया जा सकता है। वस्तुतः हमारे यहाँ प्रक्लेप 
करने की नीति बहुत श्रधिक रही है। इसीलिए बड़े-बड़े ग्रन्थों में परवर्ती श्राचार्यो 
ने न जाने कितना प्रक्षेप भर दिया है । यथार्थतः वेदान्त, दर्शन ईसा पूर्व 000 से 
से लेकर दूसरी शत्ती ई. तक अ्रवश्यमेव व्युत्पन्न हो चुका था । 
वेदान्त दर्शन का विकास 

प्रस्थानत्रयी-उपनिषपद्‌, गीता तथा ब्रह्मसुत्र नामक ग्रन्यों के आधार पर 
शंकराचार्य, रामानुज, माध्वाचार्य, निम्बाकाचायं तथा बल्लभाचार्य ने विभिन्न 
विचा रधाराग्रों की स्थापना की | वेदान्त का विकास इन्हीं श्राचायों के विचारों के 
श्राधार पर जाना जाता है, जिसका संक्षिप्त उल्लेख किया जा रहा है । 

शंकराचार्य (788-820 ई.)--शंकराचार्य ने प्रस्थानत्रगी के ग्रन्थों के भाष्य 
लिखकर '“श्रद्व तवाद! की स्थापना की । आश्रादि शंकराचार्य केरल के निव्रासी थे । 
इन्होंने बत्तीस वर्ष की ग्रवस्था में दार्शनिक क्षेत्र में अनेक चमत्कारी कार्य किये । 
श्राचार्य शंकर के प्रमुख ग्रन्थ इस प्रकार हैं--.]. वारह उपनिपदों के भाष्य, 2, शांकर 
गीता भाष्य, 3. ब्रह्मसूत्रभाष्य (प्रस्थानत्रयी ) 4. विवेकचूडामणि, 5. उपदेशसाहसी, 
6. श्रानन्द लहरी, 7. शतश्लोकी, 38. सौन्दर्य लहरी, 9. हरिमीडे स्तोत, 
0. दक्षिणामूर्ति स्तोत्र । 

रामानुजाचायें (037-]37 ई.)--इन्होंने भी प्रस्थानवयी के भाष्य किये 
तथा शंकराचार्य के श्रह तवाद का खण्डन करके विशिष्ठटाह्व तवाद की स्थापना की । 
विशिष्ट तवाद में प्रकृति जीव भर ब्रह्म को विशिष्ट रूपरों में देखा गया है । इन 
तीनों की एकता में भी इनके स्वरूप की विशिष्टता या पृथक्रता अपना अलग महत्त्व 
रखती है । रामानुज ने जगत्‌ .को सत्य माना तथा केवल विदेह्मुक्ति को स्वीकार 
किया । रामानुज का श्रीभाष्य ग्रन्थ उनकी दार्शनिक प्रतिभा का दयोतक है । 
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साध्वाचार्य (वीं शताब्दी )--इन्‍्होंने हंतवाद की स्थापना की तथा 
प्रस्थानत्रयी के भाष्य किये। आचार्य मघ्च ने भक्तिलक्षेत्र में विशेष कार्य किया। 
भक्ति द्वत दर्शन के आघार पर ही अधिक सरस हो सकतो है-। 

निम्वार्काचार्य (वीं शताब्दी )-इन्होंने दँताह्व॑तवाद की स्थापना की। 
इनकी कीति का केन्द्र ग्रन्थ 'वेदान्त पारिजात सौरभ” है। श्राचार्य निम्त्रा्क के 
अनुसार जीव मुक्तावस्था में भी ईश्वर की उपासना करता है। इनके दर्शन का 
मुख्य आधार भक्तिमार्ग है। इन्होंने श्रीकृष्ण को ब्रह्म के रूप में तथा राधा को 
उसकी शक्ति के रूप में अतिष्ठित किया है । 

चल्लभाचार्य (48-] 533 ई.)-इन्होंने शुद्धाइ तवाद की स्थापना की । 
इनके श्रनुसार माया ईश्वर की शक्ति है तथा समस्त जगत्‌ भगवान्‌ की लीला का 
परिणाम है। ईश्वर ही अनेक रूपों में भक्ति का आनन्द प्राप्त करता रहता है । 
आाचाये वलल्‍्लभ का '“ग्रणुभाष्य” एक दार्शनिक प्रतिभा का सूचक ग्रन्य है। इन्होंने 
प्रस्थानत्रयी के ग्रन्थों के भाष्य के साथ 'श्रीमद्भागव . पुराण का भी भाष्य क्रिया । 
वलल्‍लभ ने कृष्ण को भक्ति का ग्राधघार सिद्ध किया । 

वेदान्त के श्रन्य विचारकों में स्वामी विवेकानन्द, डॉ. सर्वपल्ली राधाक्ृष्णन्‌ 
श्रादि प्रमुख हैं । 'ब्रह्मसूत्र” में प्राचीन श्राचार्यों के मतों की समीक्षा के सन्दर्भ भ॑ 
वेदान्ताचार्यो का भी उल्लेख किया गया है। वेदान्त के क्षेत्र में सर्वाधिक प्रसिद्धि 
शंकराचार्य के 'श्रद्ध तवाद' को ही मिली | आाचाय॑े शंकर के श्रद्ध तवाद को प्रनेक 
श्राचार्यों ने खण्डित करना चाहा, परन्तु श्र वाद श्राज तक सर्वाधिक सुस्पष्ट 
झौर श्रकाद्य टर्शनिक विचारधारा है | डॉ. राधाकृष्णन्‌ ने शंकर प्रौर रामानुज 
को वेदान्त का महान्‌ विचारक सिद्ध करते हुए लिखा है-/5॥7[६2 20 
एिगधाएु एशल ए० शध्यश वातवएहा$. 0 एढतत्मा।, ॥6 छा वृष्णा।65$ छा 
९8०) ज़टार 66०६४ ० पार ठपाटा--]00980 श॥009१9, ५०), ॥, 9. 720 

वादरायण का बह्मसूत्र--वेदान्तदर्शव का सूत्रशली में लिखा हुमप्ना एकमात्र 
दार्शनिक ग्रन्थ 'ब्रह्मसूत्र' है। भ्राचा्यं वादरायण का यह ग्रन्य चार पश्रष्पायों में 
विभक्त है । इसका प्रत्येक श्रध्याय चार पदों में विभक्त है। इस ग्रन्य में सूत्रों 
की भ्रधिकतम संख्या 223 मानी गयी है । 

ब्रह्ममृत्र' के प्रथम अध्याय का नाम समन्वय है । इस प्रध्पाय में ब्रह्म का 
निरूपण करने के लिए विभिन्न श्रुत्तियों-संहिता, ब्राह्मण, श्रारण्यक एवं उपनिपद्‌ 
का समन्वय प्रस्तुत किया गया है | यह श्रध्याय ब्रह्म की जिन्नासा से शुरू हुप्रा है ।? 
जिस अनन्त शक्तिमान तत्त्व से सभी चोजें उत्पन्न होती हैं तथा जिसमें सबका पालन 
एवं विलय होता है, वही तत्त्व ब्रह्म है ॥* इस अ्रध्याय में ब्रह्म के स्वरूप को 
प्रतिपादित करने के लिए शास्त्र संगति का विशेष ध्यान रखा गया है । 


] आपयातो ब्रह्म जिन्नाघ्ा ॥ >-नह्ममृत्र )// 
2. जन्मथक््य यत्तः ॥--बही, ॥//2 
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अरह्मसृत्र” का दूसरा अव्याय 'अ्रविरोध' नाप्र से जाना जाता है। इस 
अ्रव्याय में सांख्य, योग, न्याय, मौमांसा, वैशेपिक चार्वाक, बौद्ध एचं जैन दर्शनों के 
मतों का युक्तियुक्त निराकरण करके यह निष्कर्ष निकाला गया है कि जिस ब्रह्म-तत्त्व 
से विभिन्न दर्शन इधर-उघर भटकते रहे, वह प्रकारान्तर से विभिन्न दर्शनों में भी 
मान्य रहा है। दूसरे प्रध्याय में विपय, संशय, संगति, पुरवंपक्ष, तथा उत्तरवक्ष का 
विशेष ध्यान रखा गया है । परन्तु यहाँ यह उल्लेखनीय है कि 'ब्रह्मसूत्र' ग्रन्थ में 
उक्त पंचायव के साथ-साथ गआ्राक्षेप संग्रति, प्रत्युदाहरण संग्रति तथा प्रासंगिक संगति का 
विशेष ध्यान रखा गया है, जिसकी पराकाण्ठा दूसरे ग्रथ्पाय में देदी जा प्कती है । 


'ब्रह्मसूत्र” का तीसरा अध्याय 'साधन है। इसप्त अध्याय में जीव और ब्रह्म 
के लक्षणों को प्रतिपादित करके मुक्ति के वाह्य आन्तरिक साधनों का उल्लेख किया 
गया है। इस श्रध्याय में योगदर्शन के यभ, नियम, प्राणायाम जैसे श्रष्टांग योग 
को भी स्थान मिला है । मुक्ति के साधनों में चिन्तन, मनन तथा निदिष्यासन को 
विशिष्ट स्थान दिप्रा गया है। आात्मज्ञान को मुक्ति का स्वरूप बतलाया गया है । 

त्रह्मसूत्र का चौथा श्रध्याय 'फल' है। इस प्रध्याय में जीवन्मुक्ति तथा 
ईश्वर के सग्रण एवं निर्गुण हूपों की उपासना का निर्देशन किया गया है । यह 
अध्याय मुक्त-पुरुष के स्वरूप का वरणोन करके इतिश्री को प्राप्त हुप्। है । जो जन्म- 
मरण के चक्र से मुक्त हो, उसी को मुक्त पुरुष गया है । 

वादरायरा का ब्रह्मसूत्र वेदान्त दर्शन की सम्पुर्णा सामग्री का प्रतिनिधित्व 
फरता है । अ्रत: यह ग्रन्य वेदान्तदर्शन का सर्वश्रेष्ठ एवं ग्राघारमूत ग्रन्य है । 

वेदान्त दर्शन में तत्व निरूपए --प्रस्थानत्रयी-उपनिपद्‌ गीता तथा ब्रह्मपृत्र 
नामक ग्रन्थों के आधार पर वेदान्त दर्शन में विवेचित दार्शनिक तत्त्वों की मीमांसा 
सम्भव है। मूलतः वेदान्त दर्शन में निम्व संक्षिप्त तत्वों का विवेचत हु प्रा है-- 
भमाण, ईश्वर, जीव, जगत्‌ू, माया झौर मोक्ष । यहाँ हम इनका वर्णन प्रस्तुत 
कर रहे हैं । 

वेदान्त दर्शन में प्रमाश--वेदान्त में प्रत्यक्ष, अनुमान, झागम, उपमान, 
श्र्थापत्ति तथा अनुपलब्धि नामक छः प्रमाणों को स्त्रीकार क्रिया गया है । प्रत्यक्ष 
इन्द्रिय-सन्निकर्ष के द्वारा सिद्ध होता है । अनुमान में प्रतिज्ञा, हेतु तथा दृष्ठान्ते नामक 
तीन श्रवववों को स्वीकार क्षिया गया है। आगम--शास्त्रीय प्रमाण का सूचक 
है । उपमान के माध्यम से साहश्य-ज्ञान होता है । अर्थापत्ति के माध्यम से प्रत्यक्ष 
के विपय में कुछ सुनकर उससे सम्बद्ध रहस्य के विपय में जाना जाता है । यथा-- 
देवदत्त मोटा है, परन्तु दिन में नहीं खाता। अ्रतः देवदत्त रात्रि में अच्छी तरह 
भोजन करता होगा, तभी तो चह मोटा है । ऐसा अर्थ निकालना ही भ्र्थापत्ति है । 
किसी वस्तु को न देखकर उम्तकी अनुपस्थिति का बोध होना ही अनुयलविब्र प्रमाण 
हैं । उदाहरण के लिए कमरे में घड़ा न देखकर घड़े के अभाव की सूचना देना ही 
अनुपलब्धि प्रमाण के भ्रन्त्गंत गिना जाएगा । 
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वेदान्त दर्शन में ईश्वर-- ब्रह्मसृत्र' का श्रीगणेश 'अथा तो ब्रह्म जिज्ञासा से 
होता है| ज़्ह्म विषयक जिज्ञासा के परितोपार्थ 'जन्मादस्य यत्तः--श्रर्थात्‌ जन्म, 
वृद्धि भौर क्षय की लीला का जो मूल है, वही ब्रह्म है, यह सूत्र प्रस्तुत किया गया 
है । वस्तुत: साँख्य दर्शन में ईश्वर का प्रतिपादन इस रूप में नहीं किया गया कि 
ब्रह्म समस्त क्रीड़ाग्नों का या क्रियाग्रों का आधार है | साँख्य और योग स्वभाववाद की 
घारा में बहकर प्रकृति को ही जगत्‌ का कारण मानते रहे। परन्तु वेदान्त ने प्रकृति को 
या चैतन्य शक्ति को ईश्वर के रूप में देखा । वस्तुतः सभी क्रियाएँ एक अनन्तशक्ति के 
द्वारा ही संचालित हैं । वेदान्त में ब्रह्म को समस्त हलचलों से ऊपर प्रतिष्ठित करके भी 
उसके चंतन्य भाग में समस्त हलचलों को प्रदर्शित करा दिया है। इसलिए जगदुगुद 
शंकराचार्य ने ब्रद्व तवाद की स्थापना क(के ईश्वर या ब्रह्म के 'पर' (एवं प्रपर 
दो रूप बतलाए | 'पर' ईश्वर का नित्यानन्दम रूप है तथा श्रपर चैतन्य रूप है । 
वेदान्त दर्शन में सर्व खल्विदं ब्रह्म' की स्थापना भी इसीलिए हुई है। वेदान्त का 
ईश्वर या ब्रह्म सृष्टिकर्त्ता, पालनकर्त्ता तथा संहारकर्त्ता है । वह सब कुछ करके भी 
श्रकर्ता है। वह जादूगर की भाँति सुष्टि-क्रिया के जादू से प्रभावित नहीं होता । 
गीता में भी ब्रह्म के स्वरूप का ऐसा ही वर्णान है-- 
मया ततमिदं सर्व जगदव्यक्तमूर्तिना । 
मत्स्थानि सर्वंभूतानि न चाहं तेष्वस्थितः ॥ 
न च मत्स्थानि मूतानि पश्य में योगमैश्वरम्‌ । 
मूतभृत्त च भूतस्थों ममात्मा मूतभावनः ॥॥ 
गीता, अश्रष्पयाय 9, श्लोक 4 व 5 
वेदान्त में जीव का स्वरूप--गीता में जीव को ईश्वर का प्रंण बतलाता 
गया है, यथा-- स्‍ 
मनवांशों जीवलोके जीवभूति: सनातनः । 
मन: पष्ठानीन्द्रियारि प्रकृतिस्थानि कर्पति ॥ -गीता, 75/7 
जीव ईश्वर का अंश है, भ्रनादि है । वह प्राकृतिक द्वन्द् में फंसी इन्द्रियों 
को श्राकपित या विपयोन्मुख भी करता है। ऐसी स्थिति में वेदान्त का जीव 
भोवता है । परन्तु वह श्पने निर्मेल रूप में सभी वासनाप्रों से परे है । चार 
श्रवस्थाप्रों--जाग्रत, स्वप्न, सुपुप्ति तथा तुरीय का जीव ग्न्ततः ग्रात्मा रुप में ब्रह्म 
ही है। माण्ड्वय उपनिपद्‌ में कहा भी है--सो५यमात्मा ब्रह्म । जीव का माया के 
इन्द् में फंसा रहना केवल प्रत्तीति हैं। श्रन्यथा शुद्ध, बुद्ध एवं मुक्त स्वभाव वाला 
जीव नित्यमुक्त है ? जीव भ्रपने प्रात्मरूप भ्रथवा--ब्रह्महप को जानकर ब्रह्म ही हो 
जाता है--ब्रह्मवेद्‌ ब्रह्म व भवति ।” झऊीव ज्ञानस्वरूप है श्रौर वह अपने ज्ञातृ- 
स्वरूप को प्राप्त करके परमात्मा या आनन्द-रूप ही हो जाता है- 
ज्ञानिन तु तदन्नाने येषां नाशितमात््मन [] 
तेपामादिव्त्यवज्ज्ञान प्रकाशयति तत्परम्‌ ॥ गीता, 5/6 
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वेदान्त में जगत्‌ का स्वरूप--वेदान्तवादी विवर्तवाद को महत्त्व देते हैं। 
श्राचार्य सदानन्द के वेदान्तसार ग्रन्थ में विवर्त का स्वरूप इस प्रकार कहा है-- 
सत्तत्वतोथ्न्यथा प्रथा विकार इत्युदीब्ति: । 
अतत्त्वतो ध्न्यथा प्रथा विवतों इत्युच्यते ॥ 
सत्य तत्त्व के विपरीत नियम विकार कहलाता है तथा तत्त्व के बिना ही 
हमें श्रनावश्यक प्रतीत होने लगे तो उसे विवर्त नाम से पुकारा जाता है। अतः 
विवर्त रस्सी को साँप समझकर डरने के रूप में माना जाता है। इसीलिए वेदान्त 
में जगत को मिथ्या तक घोषित कर दिया गया है । आराचार्य शंकर ने ब्रह्म को सत्य 
तथा जगत्‌ को मिथ्या कहा है-- ब्रह्मसत्यं जगन्मिथ्या ।' हमें यहाँ यह ध्यान रखना 
चाहिए कि वेदान्त में संसार के संसरण को ही जगत्‌ का नाम दिया गया है । 
इसीलिए जीव की उसके स्वरूप से भिन्नह्पता तथा बस्तुग्नों की प्रतीति श्रन्तत: 
अम या मिथ्या ही है। इतता होने पर भी शंकराचाये ने जगत्‌ को झनिवेचनीय 
कहा है, क्योंकि यह आ्राकाश-वाटिका तथा शश-विपाण के समान असत्य नहीं है । 
वेदान्त में माया--सत्व, रज तथा तम नामक त्रिग्रुणरूपा प्रकृति ही माया 
है | संसार के सभी जीव इसी माया के वशीमूत हैं । जो व्यक्ति वेदान्त के पथ पर 
चलते हैं, वे इस दुर्यय माया का अतिक्रमण कर जाते हैं-- 
देवी हां पा गुणमयी मम माया दुरूयया । 
मामेव ये प्रपच्चन्ते मायामेतां तरन्ति ते ॥ +>गीता, 7॥4 
ईश्वर की माया ही प्रकृति है । इस प्रकृति के बल पर ईश्वर समस्त सृष्टि 
की रचना करता है। प्रकृति के वशीमूल समस्त जीव समुदाय है, यथा -- 
मयाध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचराचरम्‌ । 


हेतुनानेन कोन्तेय जगद्विपरिवतेतते ॥ गीता, 9/0 
चेदान्त में माया को जीव को मोहित करने वाली शक्ति ही न मानकर उस्ते 
जीव की .सहायिका भी सिद्ध किया है--अविद्यया मृत्यं तीरत्वा'” । (ईशोपनिषद ) 


वेदान्त में मोक्ष का स्वरूप->मोक्ष संसारातीत विकरार-शून्य स्थिति का 
नाप है | जो व्यक्ति जीवितावस्था में काम तथा क्रोध जैसे विकारों को जीत लेते हैं, 
वे मोक्ष में ही स्थित रहते हैँ । गीता में मोक्ष ईश्वर का धाम बताया गया है | मोक्ष 
को सूर्य, चन्द्रमा तथा अग्नि का तेज अलौकिक नहीं.करता । उस्ते पाकर जीव का 
पुनजेन्म नहीं होता-- 
न तद्भासयते सूर्यो न शशाज्कू न पावक: । 
यद्गत्वा न निवर्तेन्ते तद्धाम परम मम ॥ . . >“गीता, 5/6 
उपनिपदों में मोक्ष को एक निविकार समुद्र के समान स्वीकार किया ग्रया 
है। जिस प्रकार सतत प्रवाह परायण नदियाँ समुद्र में मिलकर समुद्ररूपता को 
प्राप्त कर लेती हैं, उसी प्रकार जीव साधना-घारा में बहकर श्रात्मरू्पता या मोक्ष 
को प्राप्त कर लेता है। मोक्ष को पाकर जीव के लिए संसार-चक्र की भयावहता 
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समाप्त हो जाती है । वेदान्त में जीवन्मुक्ति तथा विदेहमुक्ति दोनों को ही स्वीकार 
किया गया है । 

वेदान्त दर्शन में वीं शताब्दी में शक्तिमार्ग का प्रवल प्रवेश होने से एक 
नई विचारणा उत्पन्त हुई। भक्तिमार्गी वेदान्तियों ने भक्ति को ज्ञान की अपेक्षा 
सरल, तथा सरस॒वताकर वेंदान्त को भक्ति-भावना से परिपूरित कर दिया। 
यथार्थतः वेदान्तं में प्रस्थानत्रयी के ग्राधार पर जो तत्त्व-विश्लेषण हुग्ना, उसमें 
शंकर के श्रद्व तवाद की प्रतिस्पर्द्धा में अनेक तत्तवों का आगमन हुप्ना । ज्ञान के 
स्थान पर भक्ति तथा अद्वत के स्थान विशिष्टाद्व त, शुद्धाद्वत झ्रादि विचारधारा- 
स्वरूप तत्त्वों का समावेश हो गया । आचाये रामानुज ने केवल विदेहमुक्ति को ही 
स्वीकार किया, जीवन्मुक्ति को नहीं। ग्रतः वेदान्त दर्शन में तत्त्व-निरूपण की 
विविधताएँ दर्शनीय हैं । 

नाष्तिक दर्शन 

नास्तिको वेद निन्‍्दक श्रर्थात्‌ वेद की निन्दा करने वाला व्यक्ति नास्तिक 
होता है । अ्रतः इस सिद्धान्त के श्राघार पर भारतीय दर्शन में वेदों को प्रमाण -स्वरूप 
न मानने वाले दशन तीन हुए हैं । चार्वाक दशन एक भौतिकवादी दर्शन है तया वोद्ध 
एवं जैन दर्शन श्राध्यात्मवादी दर्शन हैं। वौद्ध भ्लौर जैन दर्शनों के आचार्यों ने वेद 
का प्रामाण्य स्वीकार नहीं किया, इसलिए वे श्राध्यात्मवादी होने पर भी नास्तिक 
दर्शन कहे गए हैं | यहाँ हम नास्तिक दर्शनों का संक्षिप्त परिचय प्रस्तुत कर रहे हैं। 
चार्वाक दर्शाः 

सहज प्रकृति के श्राधार पर अनुशीलन करने से यह निविवाद हो जाता है 
कि मानव प्रारम्भ में भौतिकवादी ही रहा होगा, रहता है । मनोवैज्ञानिकों के श्रनु तार 
व्यक्ति के मानस के तीन स्तर हैं-- उपाहम्‌, भ्रहम्‌ तथा पराहम्‌ । बच्चों का सम्पर्क 
'उपाहम्‌' या खाने-पीने तथा मौज करने से रहता है; महत्त्वाकाँक्षियों या तरुणों का 
सम्पकं प्रायः अहम से रहता है; महापुरुषों या परिपक्व व्यक्तित्व-सम्पन्न व्यक्तियों 
का सम्बन्ध 'पराहम्‌' से रहता है। झत: 'श्रहम्‌' की पराकाप्ठा तथा 'पराहम्‌' की 
भूमिका पआ्राध्यात्म का पथ प्रदर्शित करती है | इस मनोवैज्ञानिक विश्लेषण को प्रत्यक्ष 
प्रमाण भी प्रमाणित करता है श्रतएव चार्वाक दर्शन आराध्यात्मवादी दर्शन से प्राचीन 
है । इसी घारण का संपोषक सिद्धान्त विक्तासवाद है । 

चर्वबशा-प्रधान व्यक्ति को चार्वक कहा जाता है | 'चर्बणा' रस-चर्वणा का 
नाम है। दुनिया के प्रपंच में प्रलमस्त प्रकृति आनन्ददायक मानी जाती है । 'भावुका: 
सीदन्ति विचारका: प्रसोदन्‍्ति च नामक सिद्धान्त चार्वाकों को श्रलमस्त विधारक 
घ्िद्ध करता है । चार्वाक कोई ऋषि तो रहे हैं.परन्तु वे ऋषि चर्वणवादी होने के 
कारण ही चार्वाक कहलाएं । उनके वास्तव्रिक नोम का कोई पता नहीं चलता | 
चार्वाक दर्शन के प्रादि विचारक आचार्य बृहस्पति माने जाते हैं। परन्तु वृहस्पति' 
शब्द स्वयं उपाधि मूलक है | ऐसा लगता है कि कोई देवगुर (व्यक्ति) बृहस्पति के 
नाम से विख्यात हैं।वेदों के पनुणीलन से पता चलता है कि देव यंशी व्यक्ति 
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भोगवादी या भौतिकवादी ही थे। उनके वंशज आये द्रविड़ों के सम्परकं से ही 
ग्राध्यात्मवादी बने थे। आ्राध्यात्मवाद का ज्ञानमार्ग श्राडम्वर विहीन है, जबकि 
उसका कर्मकाण्ड प्राडम्बरों का घर है। जब वेदों में कर्मकाण्ड का बोलबाला हुश्ना 
तो जन-समाज रुढ़िग्रस्त हो गया । समाज में दान-दक्षिण का राज्य हो गया, घोर 
प्रराजकता फैल गई। ऐसे सभी प्राडम्वरों का मूल केन्द्र कोई ईश्वर नामक तत्त्व ही 
रहा । श्रतः चार्वाकों ने वेद की निन्‍्दा प्रारम्भ कर दी । उन्होंने ईखर के अस्तित्व 
को एक विचिच कल्पना बताया । चार्वाक दर्शन के प्रारम्भ में वृहस्पति नामक विद्वान 
का स्तवत किया गया है। यधा-- 

प्रत्यक्षेव किल यस्य कते प्रमाण 

भूतार्थवादनथ यो नितर्रा निविष्टः । 

वेदादितिन्दनपरः  सुखसेव घत्ते 

सोथ्यं बृहस्पतिमु निर्मेम रक्षको$स्तु ॥। 

चार्वाक दर्शन के प्रमुख सिद्धान्त इस प्रकार हैं-!. प्रत्यक्ष प्रमाण ही प्रमाण 
है. 2. शरीर पर्यन्त विचार, 3. वेदों की निन्‍्दा, 4. भौतिक तत्त्वों की सृष्टि, 
5, भृत्यु ही मोक्ष है, 6. कुछ नवीन व्याख्याएँ । 

. प्रत्यक्ष प्रमाण ही प्रमाण है-चार्वाकों ने इन्द्रिय गोचर तत्त्वों का ही 
भ्रस्तित्व स्वीकार किया है। मन तथा बुद्धि अनुभव के ज्वलन्त विषय हैं, इसलिए 
चार्वाकों ने इन सूक्ष्म तत्त्वो का स्वाभाविक अस्तित्व स्वीकारा है । श्रनुमान प्रमाण 
के विपय -में चार्वाक की मान्यता यह है कि जिस प्रकार घूम को देखकर अग्नि का 
ज्ञान हो जाता है, उसी प्रकार से व्यक्ति' नामक जाति में सामान्य तत्त्व निश्चित 
नहीं किया जा सकता । फिर दूरर्ती तत्त्व के दर्शन में दोप की ग्ाशंका होने से 
अनुमान प्रमाण ज्ञान का साधन न रहने से श्रपनरे प्रामाण्य को खो बैठता है | इतने 
पर भी एक भ्रनुमान को सिद्धि के लिए दूसरा अनुमान तथा दृूपरे अनुमान की सिद्धि 
के लिए तीसरे भ्रनुमान की कल्पना करने से प्रनवस्था-दोष उत्पन्न हो जाएगा । 
श्रत्तः प्रत्यक्ष के भ्नतिरिक्त अनुमात कोई प्रमाण नहीं है। चार्वाक ने शब्द-प्रमाण को 
शक्ति-ग्रहरा की श्रशक्यता के कारण तथा उपमान प्रमाण को व्याप्ति ज्ञान तथा 
उपाधिज्ञान के प्रन्योन्याश्रय दोप के कारण खण्डित करके प्रत्यक्ष प्रमाण को ही 
एकमात्र प्रमाण सिद्ध कर दिया है । अ्रतः चार्वाक का चिन्तन प्रत्यक्षवादी है । 

2, शरीर पर्यन्त विचार-चार्वाक शरीर को सर्वेसिद्धियों का केन्द्र मानते 
हैं, इसलिए चार्वाक दर्शन को लोकायत दर्शन के नाम से भी पुकारा जाता है। 
चार्वाकों ने शरीर को ही व्यक्ति मानकर उसे प्रसन्‍्त भौर सुखमय रखने का नारा 
लगाया है । इसीलिए चार्वाकों का यह सिद्धान्त विश्व विदित है-- 

“यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेत ऋण छत्वापि घुतं पिवेत्‌ । 
: भस्मीमूतस्य देहस्य पुनरागम कुत ॥४' 

भ्र्थात्‌ व्यक्ति जंव तक जीवित रहे, तब तक सुखपूर्वक जीए । जब शरीर 
की दाह-संस्कार हो जाता है, तो फिर उसकी पुनरावृत्ति की सम्भावना कहां ? इसी 
तरह वान्धर्वों के वियोग में विलखने की निन्‍्दा करते हुए चार्वाक्र लिखता है-- 
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यदि गच्छेत्‌ परं लोक॑ देहादेव विनिर्गेतः । 
कस्माद्‌ भूयो न चायाति बन्धुस्नेहसमाकुलः ॥॥ 

यदि व्यक्ति के शरीर से चेतश वाहर निकलकर किसी दूसरे लोक में चली 
जाती है तो भी हमें अ्रपने सम्बन्धी के वियोग में व्याकुल नहीं होना चाहिए क्योंकि 
वह चेतना या व्यक्ति हमारे दुःख को देखकर फिर पीछे लोटकर आने वाला नहीं है । 
चार्वाकों की यह धारणा साँख्य दार्शनिकों के मत से किचित्‌ तथा प्रत्यक्ष दर्शन से 
पूर्णतः: मेल खाती है | भ्रतः यह सुखमभय जीवन का आधार है | चार्वाक्नों के इस 
सिद्धान्त का जगत्‌ में सर्वाधिक प्रचार रहा है। 

3. वेदों फी निन्‍्दा-चार्वाकों ने वेदों के ऊपर प्रह्मर करके कर्मकाण्ड का 
भण्डाफोड़ कर दिया है । चार्वाक्नों के अचुसार भण्डों, घूत्तों तथा राक्षसों ने वेदों की 
रचना की । वेदवादियों ने दुनिया को ठगने के लिए बेंद की वाणी को ईश्वर की 
बारी कहा है । भ्रश्वमेघ यज्ञ में यजमान की पत्नी द्वारा घोड़े का लिग ग्रहण कराने 
का विधान है, जो ईश्वरक्ृंत न होकर वेदवादी राक्षसों द्वारा निर्भित सिद्धान्त 
मानना चाहिए, यही सिद्ध होता है। इसी तरह से पशु-हत्या को श्रमानवीय बताते 
हुए चार्वाक ने लिखा है कि यदि यजमान पशु की बलि देने से पशु को स्वर्गंधाम 
भेज देता है तो वह श्रपने पिता को वलि का बकरा बनाकर शीकत्र ही स्वर्ग क्‍यों नहीं 
भेज देता ? इसी तरह से पौराणिकों की निन्‍्दा करते हुए यहाँ तक कह दिया है कि 
यदि श्राद्ध-तर्पंणादि से किसी दिवंगत को भोजन और जलादि मिल जाते हैं तो 
यात्राकाल में घर पर की हुई व्यवस्था ही काम में श्रा जानी चाहिए। यथा-- 

गच्छतायहि जत्तूनां व्यर्थ पराथेयकल्पनम्‌ । 
गेहस्थकृत श्राद्धन पथि तृप्तिर वारिता ॥॥ 

4. भौतिक तत्त्वों फी सुप्ि--चार्वाक के श्रनुसार पृथ्वी, जल, प्रग्नि श्नौर वायु 
नामक तत्त्वों के योग से सृष्टि का निर्माण हुआ है । जिस प्रकार पान, सुपारी और 
चूना के योग से पान में पहले से भ्रविद्यमान होते हुए भी लालिमा उत्पन्न हो जाती 
है; उसी प्रकार पृथ्वी, जलादि चार तत्त्वों के योग से शरीर में चेतना उत्तन्त हो 
जाती हैं । जब शरीरान्त होता है तो वह चेतना इन्हीं तत्त्वों में विलीन हो जाती है। 
चार्वाक दर्शन की यही छाया भगवद्‌ गीता में भी प्रतिविम्बित होती है । यथा--- 

| असत्यमप्रत्तिप्ठं ते जगदाहुरनीडवरम्‌ 
अपरस्परसंभूत॑ किमन्यत्कामहेतुकम ॥। -- गीता, 6/8 
चार्वाकों के सृप्टि-तत्त्व का सन्दर्भ वैज्ञानिक जान पड़ता है। प्रतः वस्तुवादी 
चार्वाकों के मत का समर्थन आज का विज्ञान करता है। यदि कुछ गहराई से देखा 
जाए तो यह कहा जा सकता है क्रि घार्वाकों ने अपने सिद्धान्त में सापेक्षवाद 
(प्रॉइन्स्टीन-सिद्धान्त) को पहले ही पुप्ट कर रखा है । यबथा-- 
जड़भूत विकारेपु चैतत्यं यत्‌ हृश्यते। 
ताम्वूलपृगचूर्णानां योगाद राग इवोत्वित्तम्‌ ॥ 
5, मृत्यु ही मोक्ष है--उपनिषदों तथा दर्शनों में ज्ञान से मुक्ति या मोक्ष 
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सिद्धि स्वीकार की गई है । परन्तु चार्वाक केवल शरीर-नाश को ही मुक्ति मानते हैं। 
अ्रतः शरीर का विनाश होते ही हम दुनिया की दोड़ से हट जाते हैं, व्यक्ति की यही 
मृक्ति है । यथा--ेंहस्य नाशो मुक्तिस्तु न ज्ञानान्मुक्तिरिष्यते । 

उपय॑ क्त दृष्टिकोण से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि चार्वाक ने पुनर्जन्म जैसे 
गढ़ तत्त्वों को एकदम अस्वीकार किया है । यह सब उनकी स्थूल बुद्धि का फल है । 

6. कुछ नवीन व्याख्याएं-चार्वाक ने स्त्री के स्पर्श सुख को पुरुषाथ कहा 
है । व्यक्ति को कांटे लगाने से तथा व्याधियों के प्रकोप से जो दुःख मिलता है, वही 
नरक है| संसार द्वारा स्वीकृत राजा ही परमेश्वर होता है। 'मैं मोटा हूं” जैसी 
उक्तियाँ है| यह सिद्ध करती हैं कि चंतन्य युक्त व्यक्ति ही श्रात्मा है । कोई सूक्ष्म तथा 
प्रमर तत्त्व नामक आत्मा नहीं है । अतः चार्वक ने आदर्शवादी कल्पनाश्रों को एक 
श्रोर से साफ कर दिया है । 

चार्वाक दर्शन जगत्‌ में सदा से प्रधान रहा है। हमारा समाज श्रादर्श में 
एवास लेने की चेष्टा करता हुआ भी स्वार्थ-चक्र में चक्रित रहा है । ऐसा प्रतीत होता 
है कि विश्व स्वार्थ का एक अखाड़ा मात्र है । श्रथवा 'स्वारथ लागि करहि सब प्रीती ।' 
बौद्ध दर्शन 

वेद विरोधी दर्शनों में बौद्ध दर्शन का शीष॑ंस्थ स्थान है। बौद्ध 
दर्शन के प्रवर्तन का श्रेय गौतम बुद्ध को है । ईसा पूर्व छठी शताब्दी में राजा 
शुद्धोदन के घर में सिद्धाथं नामक पुत्ररत्तका उदय हुझ्ना । यही सिद्धार्थ क्षत्रियोचित 
वीरता से युक्त होने पर भी क्षत्रिय राजाओं के रोहिणी नदी के जल-विवाद करे 
कारण भारी मारकाट की ग्ाश का से क्षत्रिय घर्म को छोड़कर संन्यास के पथ पर 
अग्रसर हुए । जब सिद्धार्थ ने एक चील द्वारा किसी मूपक को पंजे में दबाते हुए देखा 
तो समस्त समाज की दुदंशा का अनुमान करके उनका हुदय ऋन्‍दन कर उठा। 
कपिलवस्तु में श्रायोजित होने वाले हलोत्सव में सुपुष्ट वैलों को रक्त-रंजित देखकर 
गौतम का हृदय कम्पायमान हो गया। सिद्धार्थ ने श्रपनी पत्नी यशोघरा के सुन्दर 
शरीर को काल के गाल में जाने का श्रनुमान किया तथावे संसार को काल का 
खिलौता समभने के लिए बाध्य हो यए । सिद्धार्थ की माता महामाया तो श्रपने पुत्र 
को प्रसूत करने के कुछ दिन बाद ही दिवंगत हो गई थी | जब सिद्धार्थ समस्त 
परिवार एवं समाज को क्षश्िकता का स्वरूप समझने लगे तो उनके आात्म-चिन्तन 
का विकास यथार्थ की शोर हुआ्ना । सिद्धार्थ को दर्शन की श्रोर श्रग्रसर करने वाली 
एक किवदन्ती श्रौर हैं। एक वार सिद्धार्थ अपने घर से अपने सारथी के साथ रथ 
पर आरूढ़ होकर निकले । मागे में उन्हें एक शव-यात्रा का दर्शन हुआ । गौतम ने 
शव-यात्रा का रहस्थ सारथी से जाना | उस रहस्य को समभकर गौतम ने संसार 
की नश्वरता का श्रामास किया ।झागरे चलकर उन्हें एक भिखारी मिला । गौतम ने 
भिखारी की दरिद्रता का रहस्य भी समभा | वे शोपित वर्ग या दीन वर्ग के प्रति 
सावेभोम करुणा का ग्नुभव करने लगे। ब्ागे चलने पर उन्हें एक वृद्ध व्यक्ति देखने 


को मिला । गोतम ने उंसका रहस्य समझा तथा यही भ्रनुभव किया कि व्यक्ति 


48 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं सॉस्कृतिक इतिहास 


जरावस्था के प्रकोप से कितना दुर्वेल और व्याकुल हो जाता है। श्रन्तत्त: गौतम ने 
एक प्रसन्नचित्त संन्‍्यासी को देखा संन्‍्यासी की निद्वन्द्ता को समककर गौतम ने 
संन्यास धारण करने का निश्चय किया । सिद्धार्थ ने गृह-त्याग करके प्रधोर तपस्या 
करके यथार्थ बोध प्राप्त किया | ससार की रात्रि में जाग्राने का एकमात्र उपाय 
यथार्थ ज्ञान ही प्रतीत हुम्ना । गौतम जाग गए ओर बुद्ध वन गए । वुद्ध! शब्द का 
श्रथे है--जगा हुपभ्ा । भ्रतः गौतम बुद्ध ने विशिष परिस्थितियों में क्षणिकता तथा 
दुःखवादिता का प्ननुभव करके संसार के त्राण का उपाय सोचा । 

गौतम बुद्ध के विचारों को संकलित करने के लिए उनके परिनिर्वाए के 
चार महीने पश्चात्‌ प्रथम संगीति का आ्रायोजन हुआ । श्रायोजन के झ्रायोजक राजा 
अजातशत्रु थे तथा सभापति महाकश्यप । बुद्ध के परिनिर्वाण के सौ वर्ष पश्चात्‌ 
द्वितीय संगीति प्रायोजित की गई । भ्रजातशत्रु के वंशज कालाशोक ने द्वितीय संगीति 
का आयोजन किया तथा सर्वेकामी उसके सभापति बने | सम्राट्‌ अ्रशोक संरक्षण में 
तृतीय संगीति का श्रायोजन हुप्रा | श्रशोक के गुरु तिस्स मोग्गलि पुत्त इस संगीति 
के सभापति बने । वौद्ध घ्मं की चौथी एवं अ्रन्तिम संगीति 00 ई. में कनिष्क के 
संरक्षण में हुई । इन चारों संगीतियों में श्रनेक बोद्ध भिक्षुओं ने भाग लिया तथा 
बोद्ध दर्शन एवं घर्म का स्वरूप निश्चित करके 'विनयपिटक', 'सुत्तपिटका तथा 
'प्रभिधम्मपिटक' नामक त्रिपिटकों का संकलन किया | तीन पटरियों को त्रिपिटक 
कहा गया । 'सुत्तपिटक' अनुशासन की पटरी है, 'विनयपिटक उपदेश की पटरी है 
तथा 'श्रभिघम्मपिटर्का भनोविज्ञान की पटरी है । प्रथम तीन संगीततियों में ही तीनों 
पिढकों का निर्माण हो चुका था। 'धम्मपद' बौद्ध घ॒र्मं का एक सरल, किन्तु महान्‌ 
ग्रन्थ है 
बौद्ध दर्शन का स्वरूप 

वोद्ध दर्शन दुःखवाद तथा क्षणिक्रता के ऊार ग्रवलम्ब्रित है। 

क्षशिकतावादी सिद्धान्त को अ्रतीत्यसमुत्पाद” के नाम से जाना जाता है। 
साँसारिक प्रवाह को बारह रूपों में स्पष्ट करने के कारण प्रतीत्यममुत्पाद के 
द्वादशप्रायत्तन माने गये हैं। तत्त्व-न्नान के ग्रभाव या अप्थिर तत्त्वों को स्थिर 
मानने को भावना की “विद्या” कहा गया है । पूर्वेजन्म के प्रुण्य-पाप स्वरूप कर्मों 
को 'संस्कारः कहा गया है। ध्॑स्कारों के वशीमूत होने के कारण प्राणी गर्म में 
ग्राता है तथा दुनिया के प्रपंच में तल्लीन रहता है। इसी स्थिति को 'विन्ञान' 
के नाम से पुकारा गया है । ऐसी वैज्ञानिक प्रतीतियों के समूह को ही प्रात्मा कहा 
गया है । बौद्धदर्शन में किसी ग्रविनाशी ग्रात्मा के लिए कोई स्थान नहीं है । बौद्ध 
दर्शन में मनोभावों तथा शारोरिक रूप रचनाग्नरों को 'नामरूप' के नाम से जाना 
जाता है | श्रांस, कान, नाक, रसना, त्वचा तथा मन को 'पडायतन' कहा जाता 
है | वासनाओं के संयोग को 'स्पर्श' कहा गया है । विकारों के प्रकोप से प्राण्ों को 
सुखात्मक, दुःखात्मक, तथा उदासीनता स्वष्ठप विदना” का भनुभव होता है । 
त्रिविध वेदना के क्रारण पदार्थों को पाते की लालसा को तुप्णा' के नाम से पुकारा 
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गया है । तृष्णा के कारण विपय-शोग की जो आसक्ति होती है, उसे 'उपादान' 
कहा गया है। आसक्ति के फलस्वरूप प्राणी का जन्म होना "भव! कहा गया है । 
विभिन्न योनियों को 'जाति कहा गया है । वृद्धावस्था तथा मृत्यु को जरामरण!' 
कहा गया है । 
चौद्ध दर्शन स्थिर तत्त्व की मान्यता का कद्टर विरोधी रहा है, ब्राह्मण 
धर्म के प्रभाव के कारण समाज अनेक दुराइयों से आराक्रान्‍्त हो गया था। समस्त 
प्राइम्बर ईश्वरवादी मान्यताम्रों के पीछे विकसित हो रहे थे। अतः युद्ध ने ऐसे 
किसी स्थिर तत्त्व को स्वीकार नहीं किया, जिसके कारण कमेकाण्ड का बोलबाला 
हो सके । इसीलिए ब्राह्मशावांद का अ्राश्रय लेकर त्रिकसित होने वाले इशव रवाद का 
विरोध करने के लिए ईश्वर और आत्मा नामक तत्त्वों को ही स्वीकार नहीं किया 
गया । जैनधर्म में विकसित होने वाले स्थिर जीव को भी वोड़ों ने स्वीकार नहीं 
किया । संसार की रचना में पृथ्वी, जल, श्रग्ति, तथा वायु को स्वीकार करके 
ग्राकाश को महत्त्व नहीं दिया गया । मूलतः झ्राधुनिक विज्ञाव के सापेक्षत्ावाद को 
बोढ़ों ने दार्शनिक घरातल पर प्रस्तुत कर दिया था । 
वौद्धदर्शन प्रत्यक्ष तथा अनुमान नामक दो प्रमाणों की स्वीकार करता है । 
श्रनुमान प्रमाण में केवल काये और कारण नामक दो प्रवयवों को ही स्वीकार 
किया गया है | बौद्ध बेद, स्मृति तथा शास्त्र श्रादि को नहीं मानते, इसलिए वे 
शब्द-प्रमाण को स्वीकार नहीं करते । वेद-निन्‍्दक होने के कारण बौद्ध दर्शन 
नास्तिक दर्शन माना जाता है। बौद्ध ईश्वर, आत्मा श्रादि के प्रस्तित्व को भी 
इसीलिए स्वीकार नहीं करते कि ऐसे स्थिर तथा कल्पित तत्वों के पीछे अनेक 
प्राडम्बर विकसित हो जाते हैं। भ्रतः वौद्ध चार्वाक की अपेक्षा “प्रमाण के सन्दर्भ 
में उदार रहे हैं । 
समस्त संस्कार क्षरिक हैं। अतः क्षशिक संस्कारों का उच्छेद वासना क्के 
उच्छेद से ही सम्भव है। जब तुष्णा नामक वासना पूर्णतः नष्ठ हो जाती है तो 
व्यक्ति 'निर्वाण' को प्राप्त हो जाता है। 'निर्वाण' महाशून्यता का नाम है। जिध 
प्रकार प्याज की पर्तो को छीलते जाने से अ्रन्त में प्याज नामकी कोई वस्खु नहीं रह 
जाती, उसी प्रकार समस्त वासनाओ्रों की पर्तों को हटा देने से व्यक्ति महाशून्वता को 
प्राप्त हो जाता है| 'व्यक्ति' उसी प्रकार से एक कल्पना है, जिस प्रकार से 'रथा । रथ 
घुरा, पहिये,जुझ्ना, वस्त्र प्रादि तत्त्वों की एक विशेष रचना है। जिस प्रकार र४ के सभी 
प्रवधवों को अ्लग-प्लग ऋर देने पर रथ ताम की कोई चीज नहीं रहती, उसी प्रकार 
व्यक्ति के नाम-झूप का पूर्ण नाश होने पर निर्वाण की प्राप्ति हो जाती है | निर्वाण 
की प्राप्ति में भ्रष्ठांग योग साधक है । यह यहाँ विचारणी य है कि “निर्वाएँ किसका 
होता है ? बौद्ध उत्तर देते हैं कि 'रथ' की माँति व्यक्ति! नामक एक प्रदुमुत परखठ 
कल्पित वस्तु का । बौद्धों के इस मत का खण्डन वेदान्तवादियों ने बड़ी कदृटरता के 
साथ किया है । यदि 'निर्वाण” सभी वासनाप्रों से ऊपर कोई तत्त्व है तो उसका 
प्रनुभव जो तत्त्व करता है, वह भी सभी चासनाम्रों से ऊपर होता है--यही सिद्ध 
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होता है । तत्त्व तत्त्व में ही मिलता है! भ्रत: वासना-घुन्य तत्त्व--जीवात्मा ही मोक्ष 
को प्राप्त होती है--यही सिद्ध होता है। भ्रतः बौद्ध दार्शनिक वेदान्तियों की भाँति 
संसार को मिथ्या सिद्ध करके "निर्वास्पा! के रूप में भ्रद्व त-तत्त्व को श्रप्रत्यक्षत: मानकर 
उसका मण्डन नहीं कर पाये । इससे यह स्पष्ट है कि बौद्धदर्शन की भाँति सभी 
दर्शन परिस्थितियों की देन हैं । बौद्ध दर्शन में निर्माण के विषय निम्नरूपत: तत्त्व- 
प्रतिपादना की है-- 

क्षरिका: सर्वे संस्कारा इति या वासना स्थिरा। 

स मार्ग इति विज्ञेयः स च मोक्षो5भिघीयते ॥ 

बौद्ध दर्शन में तत्त्व-विश्लेपण के सन्दर्भ में विज्ञान, वेदना, संज्ञा, संस्कार 

तथा रूप नामक पाँच स्कन्धों का वर्णान किया गया है। बौद्ध पृथ्वी, जल, अ्रग्ति 
तथा वायु नामक चार तत्त्वों की सत्ता स्वीकार करते हैं। झ्राकाश शून्य होने से 
कोई तत्त्व नही । वौद्धों ने किसी 'सामान्य' तत्व को स्वीकार नहीं किया, क्योंकि वह 
भी शून्य या भाव या कल्पना से सम्बद्ध है | वौद्धों ने 'संघातवाद' के श्राघार पर 
श्रात्मा को विभिन्न प्रवृत्तियों का संघात सिद्ध क्रिया है। इस्नीलिए बीद्धों को 
अनात्मवादी कहा जाता है। बौद्ध 'सन्तानवाद' के आधार पर--एक प्रवृति को 
दूसरी के लिए समर्पित कर देने के सिद्धान्त के रूप में जगत्‌ को भी पनित्य सिद्ध 
कर देते हैं। इसी लिए वोद्ध सॉँल्य दर्शन की भाँति स्वभाववादी के रूप में संसार- 
क्रम को सिद्ध करने के लिए कुछ हेर-फेर करके स्वाभाविकता को शअ्रवश्य मान 
बैठते हैं । 

प्रग्निरुष्णो जल॑ शीतं, शीतस्पर्शस्तथानिल: । 

केनेद॑ चित्रितं तस्माद स्वभाव्यत्तद्‌ व्यवस्थिति: ॥ 

अर्थात्‌ अग्नि को उप्ण, जल को शीतल, वायु को शीतल तथा स्पर्शी रूप 

में किसने बनाया ? उत्तर, किसी ने नहीं। अ्रतः ये सभी तत्त्व स्वत' अ्रपने-प्रपने 
स्वाभाविक गुणों से युक्त हैं। इसीलिए 'संसार किसने बनाया! ? जैसे प्रश्नों के 
उत्तर के लिए स्वाभाग्किता को ही उत्तरदायी बताना चाहिए | ग्रत: बौद्ध ईश्वर 
के चबकर में बिल्कुल नहीं फंसे । परन्तु श्राश्चयंजनक्त वात तो यह है कि वौद़ों ने 
क्षणिकवाद को श्रपनाकर भी निर्वासरट्ट को वासना-शून्य तत्त्व स्वीकार कर लिया । 
यहाँ यह प्रश्व उठ सकता है कि निर्वाणा स्थिर तत्त्व है या चंचल अभ्थवा प्रनित्य ? 
यदि 'निर्वाण' स्थिर तत्त्व है तो वोदों का क्षरिशकवाद खण्डित होता है ग्रौर यदि 
निर्वाण चंचल तत्त्व है तो बौद्धों का दुःखघून्य-तत्त्व 'निर्वाण प्रनित्य श्रयवा प्रमत्य 
होने के कारण व्यक्ति को दुःखों से मुक्त रखने में ग्समयय है । बौद्धों की इसी उल्लकन 
के कारण उनके विभिन्न सम्प्रदायों में श्रमेक प्रकार की मान्यताएँ प्रचलित हो गए 
ऐसी मान्यताग्रों का विरोघमूलक स्वरूप निम्न विश्लेपण में देखा जा समता है-- 

बैभापिक: प्रत्यक्षवादी मंसार सत्य निर्वाण्ण सत्य ॥ 

सौचान्तिक: वाह्यार्थनुमेयवादी संसार सत्य निर्वाण पसत्य।। 
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योगाचारः विज्ञानवादी संसार असत्य निर्वाण सत्य । 

माध्यमिक: शून्यवादी संसार असत्य निर्वाण असत्य ॥ 
प्रतः बौद्ध दर्शन कर्म काण्ड का विरोघ करने के लिए कर्म-भावना को समाज 
में संचारित करने के लिए. उदित हुआ्ला । यदि गोतम वुद्ध “ईश्वर तथा श्रात्मा' 
जैसे स्थिर तत्त्वों को मानकर ब्राह्मशवाद का विरोध करते तो उन परिस्थितियों 


में यह सब अ्रसम्भव थे । अतः बौद्ध दर्शव का स्वरूप तत्कालीन परिस्थितियों का 
श्रनुपम प्रतिबिम्ब है । 


वौद्ध दर्शन के सम्प्रदाय 

बुद्ध की शिक्षाप्रों को लेकर वौद्ध दर्शन की चार शाखाएँ प्रचलित हुई, 
जिनका यहाँ संक्षिप्त विवेचन किया जा रहा है-- 

]. वैभाषिक-ठौद्ध धर्म की हीनयान शाखा का सर्वास्तितरादी सम्प्रदाय 
वैभापषिक नाम से जाना जाता है। अशोक के राज्यकाल में आाचाये व सुमित्र की 
प्रध्यक्षता में पाँच सो भिक्षओ्ओं की बौद्ध संगित ने आयें कात्यायनी-पुत्र द्वारा रचित 
जानप्रस्थानशास्त्र' पर एक टीका लिखी थी, जिसे “विभाषा' नाम दिया गया। 
“विभाषा' के मतानुयायरियों को वेभाषिक नाम से पुकारा गया । वैभाषिकों में आचार्य 
वसुमित्र तथा संधभद्र नामक प्रमुख प्राचार्य हुए हैं। वसुमित्र का ईसापूर्व तीसरी 
शत्ती तथा संघभद्र का समय चौथी शताव्दी का उत्तरारद्ध माना जाता है। 
मनोरथ तामक श्राचाय्य भी सर्वास्तिवादी हुए हैं। इनका समय भी ईसा की चौथी 
शताब्दी निर्धारित है । सर्वास्तिवाद में सभी तत्त्वों का अस्तित्व स्वीकार किया गया 
है। अतः बौद्ध दर्शन का यह सम्प्रदाय गौतम बुद्ध के मुल सिद्धान्त का विरोध करके 
श्रागे बढ़ा है । 

2. सौतन्रान्तिक--वुद्ध के उपदेश के अन्तिम भाग को या सूत्र के श्रत्त वाले 
भाग को अपनाने के कारण सोन्रान्तिक मत प्रचलित हुझ्ना ।, इन्होंने समस्त पदार्थों 
का ज्ञान अनुमानजनित स्वीकार किया है । पदार्थों को नाशवान्‌ मानकर भी इन्होंने 
संसार को सत्य माना है | सौत्नान्त्रिकं ने निर्वाण को असत्य बतलाया है । बाहरी 
पदार्थों को अनुमान द्वारा गृहीत मानने के कारण सोचान्तिकों को वाह्यमर्थातुमेय- 
वादी भी कहा गया है | के 

3. योगाचार--महायान सम्प्रदाय की पहली शाखा दार्शनिक घरातल पर 

योगाचार' नाम से विख्यात हुई। इस सम्प्रदाय की प्रतिष्ठा का श्रेय आचार्य 
मेत्रेयनाथ को है। इनका स्थिति काल तीसरी शत्ताव्दी मा्ां जाता है। इनके 
परवर्तती ग्राचार्यों में चोथी शताब्दी में आचाये असंग, पाँचवीं शताब्दी में श्राचार्य 
स्थविरमति, छठी शताब्दी में श्राचार्य दिडनाग, सातवीं शताददी में' आचाये -घर्मकीति 
गरेगाचारवादी हुए हैं । इन आचायों के अतिरिक्त योगाचारवादी कुछ अन्य 
विचारक भी हुए हैं। योग के द्वारा दोधिसत्व की प्राप्ति को मानने के कारस इन्हें 
गरेगाचारवादी कहा जाता है। योगाचारवादी विज्ञान या विशिष्ट विचारों के 
कारण ही साँसारिक पदार्थों की प्रतीति स्त्रीकार करते हैं, इसलिए इन्हें विज्ञानवादी 
भी कहा जाता है। विज्ञानवादियों के अनुसार संसार असत्य है तथा निर्वाण सत्य 
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है। योगाचारवादी श्राचार्य दिड़नाग को बौद्ध-त्याय का पित्ता माना जाता है। 
दिड्नाग ने साँसारिक पदार्थों को असत्य सिद्ध करके ज्ञान को भी प्रसत्य सिद्ध 
कर दिया है। विज्ञानवादियों के प्रनुसार ज्ञान तीन प्रकारका होता है-- 
]. कल्पकाश्नित या परिकल्पित ज्ञान 2. सापेक्ष्य या परतन्त्र ज्ञान तथा 
3. सत्याश्रवित या परिनिष्पन्न ज्ञान। विज्ञानवादी सत्याश्रित ज्ञान के प्राधघार 
पर ही निर्वाण को सत्य मानते हैं । 

4. साध्यमिक--माध्यमिकों को शुन्यवादी भी कहा जाता है | दूसरी शत्ताब्द 
में झ्राचार्य नागाजुन मे माध्यमिक कारिका' नामक ग्रन्य की रचना की। प्राचार्य 
नाग्राजु न का शून्यवाद सभी वस्तुप्नों के धर्मों को शून्य-स्वभावयुक्त मानता है। 
आचाये नागाजुन के अनुसार शून्य एक श्रनिर्वेचनीय परम तत्त्व है। इसी तत्त्व को 
लेकर शंकराचाय ने श्र तवाद की स्थापना की है। नाग्राजुन के पश्चात्‌ तीसरी 
शताब्दी में श्राचार्ये श्रारयदेव, पाँचवीं शताब्दी में स्थविर बुद्धपालित तथा भावविवेक, 
छठी शताब्दी में आचाय॑ चन्द्रकीति तथा सातवीं शताब्दी में आचारय शान्तिदेव नामक 
शन्यवादी प्रमुख रूप से प्रतिष्ठित रहे हैं। नागाजुन की कृतियों के चीनी तथा 

तिव्वती भाषाओरों में प्रनुवाद हुए हैं । सूक्ष्म विवेचन की हृप्टि से शुन्यवाद एक महान्‌ 
दार्शनिक धिचारघारा है। नागाजुन ने प्राय सत्य, श्रष्टांग मार्ग तथा क्षरिकवाद 
एवं दुखवाद जैसे सभी सिद्धान्तों को शुन्यधर्मासिद्ध करके अ्रसत्य सिद्ध कर दिया है । 
शुन्यवादी संसार और निर्वाण दोनों को ही प्रसत्त्य मानते हैं । 

उपयु क्त चारों सिद्धान्तों को बौद्ध दर्शन में साँकेतिक रूप में निम्नख्पत: 
व्यक्त किया है-- 

श्र्थों ज्ञानचितो वैभाषिकेश बहुमन्यते । 

सोत्रान्तिकेन प्रत्यक्ष ग्राह्यार्यो न बहिमंत: ।॥ 

प्राकारसहिता वुद्धियॉगाचारस्थय संमता । 

कैवला संविदं स्वस्थां मन्यते माध्यमा: पुन :॥। 
जैन दर्शन 

ईसा पूर्व छठी शताब्दी में वर्धभान या महावीर स्वामी ने जैन दर्शन का 
प्रवर्तन किया । जब वैदिक धर्म के कर्मकाण्ड की प्रवलता ने समाज को प्रन्घविश्वासों 
का घर वना रखा या तथा मानव समाज घामिक कट्टरताप्रों से दूर हुट कर रक्षा 
का मार्ग अपनाने के लिए व्याकुल था, उसी समय बुद्ध एवं महावीर का उदय हुप्ना । 
पूर्वेवर्ती तीर्थकरों की परम्परा में विकसित होने वाले जैन धर्म को एक वैज्ञ"निक रुप 
देने का श्रेय वर्धभान को ही है| वर्घभान ने वारह वर्ष तक उग्र तपत्या करके समस्त 
वासनाप्नरों को जीता । केवल ज्ञान प्राप्त कर लेने पर संसार के उद्धारा्थ जैन दर्शन 
को समाज के मंच पर प्रस्तुत किया । महावीर का सम्बन्ध विहार के वैशाली नामक 
नगर से रहा । 

महावीर के शुश्न वेश के प्राधार हर ज॑नियों का ग्वेताम्बर सम्प्रदाय विकसित 
हुआ । महावीर ने नग्नावस्था में रहकर पूर्ण त्याग का उदाहरण प्रस्तुत किया था 
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ग्रौर उसी को लक्ष्य करके जैनियों में दिगम्बर सम्प्रदाय का सुत्रपात हुत्ना । इन दोनीं 
ही सम्प्रदायों में जैन दर्शन के सिद्धान्तों का पूर्णतया झादर किया गपा हे । जैनदर्शन 
के साहित्य का वृहद्‌ विकास हुआ हैं । सवेताम्वर सम्प्रदाय के श्राचार्यों ने विभिन्न 
सभाएँ प्रायोजित करके वारह आगर्भिक ग्रन्थों का संग्रह किया । इन ग्रन्थों के नाम 
इस प्रकार हैं--). 'प्राचारांगसूत्र,, 2. 'सूत्रकृतांग', 3. 'स्थानाँगा, 4. 'समवायांग , 
9. 'भागवतीसूत्र', 6. 'ज्ञानधर्म-कथा', 7. 'उपासक-कंथा', 8. अतकृतदशा', 
9. 'अनुत्तरोपपादिक दशा', 0. 'भ्रश्वव्याकरणानि', [[. विपाकश्रुत, तथा 
(2, 'हृष्टिवाद' | दिगस्वर सम्प्रदाय के झ्राचायों में स्वामी कातिकेय का 'उतोक्षा' 
नामक प्रन्य जैन धर्म के श्रंग विशेष श्लावक धर्म को प्रतिष्ठित करने वाला सिद्ध हुम्रा 
है। प्राचाय कु्दकुन्द ने 'चरित्रपाहुड' नामक ग्रत्थ की रचता केरके श्रावक धर्म को 
प्रतिष्ठित किया । उमास्‍्वामी का 'तत्वार्थसूत्र' दार्शनिक भ्रतिभा का ग्रन्थ है । स्वामी 
समंत्तभद्र का 'रत्तकरण्ड' ऊन घर्म और दर्शन को प्रतिपादित करने वाला सिद्ध हुम्ना 
है । जैन दर्शन को परिलक्षित करते वाले जैन साहित्यकारों ने भी जैत दर्शन को 
विकसित- करने में योगदान दिया । नवम शताब्दी में महाकवि घर्न॑जय ने “राघव- 
पाण्डवीय' नामक महाकाव्य की रवता की। विमलसूरि का 'पंठमचरिए' प्राकृत 
भाषा का प्रसिद्ध कथा-साहित्य-स्वरूप ग्रन्थ है । जैत दर्शन को विकसित करने वाले 


श्राचार्यों में भद्रवाहु, शाकटायन, स्वयंभु झरादि के नाम उल्लेखनीय हैं । 
जन दर्शन का स्वरूप 


'जिन! शब्दों में 'अ्रण' प्रत्यय लगाने से जैत शब्द निष्पन्न हुप्रा है। वासनाग्रों 
को जीतने वाले व्यक्ति को जैन कहा जाता है। वर्घभान वासनाश्रों को जीतने के 
कारण जैन बने । जैन दर्शन का सात्विक विष्लेषण उदार रहा है! यहाँ हम जैन 
दर्शन के प्रमुख सिद्धान्तों का संक्षिप्त विश्लेषण कर रहें हैं। 

जैन दर्शन में सात तत्त्वीं का विश्लेषण किया गया है। जीव, श्रजीव,पश्राव, ॥ 
बन्ध, संवर, निर्बरा तथा मोक्ष को - सात त्तत््वों के रूप में प्रस्तुत किया गया है । 
जैन दर्शन में जीव के स्वरूप का विवेचन'करते समय मनोविज्ञान का भी ध्यान रखा 
गया है । तीर्थंकर की स्थिति को प्रकट करने के लिए चौदह गुणों का वशंल किया 
8 है । संसार के ज़ोव सृत्य,सिद्धक्तों में विश्वास न-रखने का कारण 'मिथ्यात्व' 
के शकार होते हैं । , जब ,कोई...व्यक्ति असत्प मार्ग कोप्ग्रह्णा करता है तो उसे 
'सासादन' नामकु गुण से युक्त माता जाता /ै। सनुष्य की-सत्यासत्य दृष्टि को 'मिश्र' 
नामक लक्षण के. रुप में रखा,गया है ) जब व्यक्ति.सत्संगति को पाकर सत्य खिद्धान्तों 
को जान जाता है, परन्तु वह. वासताश्रों के वशीमूत रहता है तो उसे 'असंबत 
सम्यक्दृष्टि' गुण स्थान वाला बताया जाता है | जब व्यक्ति संयम की श्रोर'बढ़ता है 
दो उसे 'संयतासंयत्त' गुण स्थान वाला माना जाता है। जब व्यक्ति काम, ऋध जँसे 


विकारों को जीतने की सामेथ्ये वाला होता है तो उसे 'प्रमत्तसंयत' लक्षण बाला 

माना जा है। वासनाभ्रों पर सहज विजय की भूमिका 'पअप्रमत्तसंयत' गणस्थान 
८ ४ रे हि : ९ बे 

हलाती ए। अपूर्वेकरणु के माध्यम से महापुद्य के कर्मोदिय का . शमन होने. लगता 
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है | इच्छाओं झौर वृत्तियों के विवाश को 'अनिवृत्तिकरण' के रूप प्रस्तुत किया गया 
है। अन्तरंग से इच्छाम्रों को उन्‍्मूलित करने के गुणत्यान को “सूक्ष्मान्तराय' कहा 
गया है । कमंशमन से मिली झात्म-शान्ति अवर्शात्कपाय' गुणस्यथान कहलाती है| 
भावावेयों को नष्ट करने को 'क्षीणकपाय' कहा गया है । मन, वचन झौर शरीर पर 
पूरे विजय को संयोग केवली” गुणस्थान कहा गया है। सिद्धावस्था या कँवल्य की 
स्थिति को 'अझयोग केवली” नाम दिया गया है । जीव को कैबल्य दिखाने वाले 
उपयु क्त ग्रुणस्थानों का क्रम विकासपरक अ्रवतारवाद के मनोवैज्ञानिक रूप को सुपुप्द 
करता है । 


जीव के स्वरूप का विवेचन जैन दर्शन की तर्कवादिता को प्रस्तुत करता है । 
जीव को संसररण भर मुक्त दोनों रूपों में रखकर उसके श्राठ लक्षणों की प्लोर निर्देश 
किया गया है । जीव का 'उपयोगमय” रूप उसे प्रकृति से पृथक्‌ रूप प्रदान करता है। 
ज्ञान जीव का घर्म या लक्षण है, प्रकृति का नहीं । जड़ भ्रक्ृोति को कथमपि ज्ञाता 
नहीं माना जा सकता । जीव का स्वरूप सक्ष्म हैं। अझत्त: वह अदृश्य होने के कारण 
अमूत्िक' कहा गया है । जीव शरीर में स्थित होकर शुभाशुभ कला कर्ता बनता है। 
अतएव वह 'कर्त्ती' कहलाता है। जीव जिस शरीर को घारस करता है, उसी के 
झाकार का हो जाता है। जैन दर्शन का यह ॒विश्लेपण प्रत्यक्ष सिद्धान्त के ऊपर 
प्राधारित है। शुभ कार्य करने के कारण जीव सुखी होता है झौर अशुभ 
कार्य करने के कारण दुःखी । जब जीव को कर्त्ता कह दिया गया है तो उसे “भोक्ता 
मानना स्वतः तकंसंगत हो जाता है । जीव विषयों से विरक्त होना चाहता है तथा 
वह सर्देव झ्रानन्द की ओर अग्रत्तर रहता है, श्रतएव जीव 'ऊधष्वंगामी' कहलाता है । 
जब तक जीव मिथ्या चरित्र, मिथ्या ज्ञान तथा मिथ्या दर्शन के वशीभूत रहता हैं, 
तव तक वह 'संसारी' कहलाता है। संसारी जीव जन्म-मरण के चक्र में घूमने के 
लिए विवश हो जाता है। स्म्पक्‌ ज्ञान, सम्यक्‌ दर्शन तथा सम्यक्‌ चरित्र वाला जीव 
मुक्तावस्था को प्राप्त हो जाता है। वही तीयं कर कहलाता है। उसी को सिद्ध कहा 
जाता है । 

जैन दर्शन में टरेमरा तत्त्व 'भध्रजीव' वत्तायों ग्रेयाँ है। श्रजीव तत्त्व के पाँच 
भेद हैं--पुदुगल, धर्म, भ्रधमें, आकाश त्था काल । रूंपे रस तथा गन्ध से युक्त तत्त्वों 
को पुदूगल कहा है । जीवों तथा पुद्गल तत्त्वों की गति में सहायक तत्त्व घर्म है तथा 
तत्त्वों के ठंहचाव में सहायक तत्त्व ही श्रधर्म है । चेतन-अ्रचेतन तत्त्वी के भ्राधारमूत 
तत्त्व को 'श्राकाश! कहा है | स्वतः गतिशील तत्त्व विशेष को काल कहा गया है । 
काल अपने यथाय॑ रूप में गतिशून्य भी कहा गयी है । 


जन दर्शन का तीसरा तत्त्व 'श्रास्तव' है । शुभामुम कर्मों के उदय फो प्रास्तव 
कहा गया है। प्रात्मा का कर्मों में लिप्त हो जाना 'वन्धा कहलाता है । कर्मों 
के उदय को रोकने की प्रात्म-शक्ति को 'संवर' तत्त्व के रूप में प्रस्तुत किया गया है । 
व्यक्ति के संचित कर्मों को फलीभूत करके भ्पने भाप दूर हो जाने वाली स्थिति को 
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“निजरा' कहा गया है । कर्मों तथा कर्म के कारणों को आत्मा से पृथक्‌ करके प्राप्त 
होने वाली विशुद्धावस्था को “मोक्ष” कहा गया है । 
जैन दर्शन में प्रमाण-विवेचन को सुव्यवस्थित रूप प्रदान किया गया है। जैन 
दार्शनिकों ने प्रत्यक्ष, ग्रनुमान, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ तथा ग्रागम नामक प्रमाणों 
को स्वीकार किया है| प्रत्यक्ष प्रमाण में चार तत्त्वों को स्वीकार किया गया है। 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष से वस्तु का प्राथमिक ज्ञान अवग्रह” कहलाता है, यथा-किसी वस्तु के 
रंग का ज्ञान । अवग्रह के उपरान्त वस्तु का सम्बन्ध विशेष जानने की इच्छा को 
“ईहा नाम दिया गया है। श्वेत रंग की वक्र-पंक्ति की सम्भावना को ईहा के भ्रन्तर्गंत 
ही रखा जाएगा | ईहा के उपरान्त निर्णंयात्मक ज्ञान की भूमिका उपस्थित होती है, 
जिसे अवाय' कहा गया है, यथा-वगुलों या वक्रों के पंखों की फड़फड़ाहुट का ज्ञान । 
श्रवाय के पश्चात्‌ यह घारणा बन जाती है कि वह श्वेत पंक्ति वक्रों की ही पंक्ति है। 
इस स्थिति को 'घारणा' कहा गया है। जैन दर्शन में पूर्ण पवित्र ज्ञान के प्रत्यक्षी- 
करण को 'पारमार्थिक प्रत्यक्ष! ताम से अभिहित किया गया है । 
जैन दार्शनिकों ने अनुमान प्रमाण का विवेचन करते समय नैयायिक्रों तथा 
बौद्धों की अनुमान प्रमाणपरक घारणाओ्ं का खण्डन किया है। अनुमान को व्यक्ति- 
गत सन्दर्भ में 'स्वार्थानुमान” तथा समष्टिगत सन्दर्भ भें 'परार्थानुमान” कहा गया है । 
नैयायिकों ने अनुमान प्रमाण के पंच श्रवयव-प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय तथा 
निगमन को तथा बौीढों के श्रनुमान प्रमाण के तीन ग्रवयवों को श्राड़े हाथों लिया है- 
अ्न्यथानुपपन्नतत्त्वं यत्र तत्र त्येश किम्‌ । 
तानन्‍्यथानुपपन्नत्वं यत्र तत्र त्रयेण किम्‌ ॥ 
अ्न्यथानुपपन्नत्वं यत्र कि तत्र पञ्चभि: | 
नान्‍्यथानुपपन्नत्वं यत्र कि तत्र पत्चभि: || 
जैन दार्शनिकों के प्रमाण-विवेचन के इतिहास में व्याप्ति सम्बन्ध की अरटूटता 
पर बल देकर एक नया अ्रध्याय श्रवश्य जोड़ दिया है। फिर भी बौद्धों तथा नैयायिकों 
के भ्रनमान प्रमाण को स्पप्टता की हप्टि से उल्लेखनीय मानना चाहिए। जैन दर्शन 
में स्मृति, प्रत्यभिनान, तक॑ तथा आगम प्रमाणों का स्वातन्त्रय भी तकंसंगत रूप में 
प्रस्तुत किया गया है । 
जैन दर्शन ज्ञान को अनेक रूपों में प्रतिफलित मानता है । इसी लिए अनेकान्त- 
वाद का सिद्धान्त प्रचलित है। 'स्पात्‌' का अर्थ है-संभवतः तथा 'वाद' का श्रर्थे है- 
विचारधारा का ज्ञान। यदि किसी वस्तु का ज्ञान अनेक रूपों में हो सकता है तो 
ऐसी ज्ञान प्रक्रिया को स्थाद्वाद कहा जाएगा यहाँ स्थाद्वाद का सांकेतिक वर्णन 
किया जा रहा है। स्थादवाद के सात रूप मानने का झ्राघारभूत मन्त्र निम्न है-- 
भज्भाः सत्त्वादयः सप्त, संशया सप्त तदगता। 
जिज्ञासा: सप्त, सप्त स्थुः: प्रश्ना: सप्तोत्तराण्यदि ॥ 
भ्र्थात्‌ भंग या रूप सात हैं, उन सात रूपों से सम्बद्ध सात संशय हूँ, सात 
प्रकार की ही जिज्ञासाएँ हैं, सात ही प्रकार के प्रश्न तथा सात ही प्रकार के उत्तर हैं। 
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ये सात रूप या वाक्य इस प्रकार हैं---. स्थादस्ति, 2. स्पान्नास्ति, 3. स्थादस्ति 
नास्ति च, 4. स्यादस्ति अवक्तव्यश्च, 5. स्यान्नास्ति अवक्तव्यश्च, 6. स्थादवक्तव्य 
तथा 7. स्यादस्ति नास्ति चावक्तव्यश्व । अतः किसी दृष्टि से कोई चीज है प्रोर 
दूसरी दृष्टि से बही चीज उस रूप में नहीं भी है। यह स्थिति ग्रनिर्वंचनीय होने से 
सात प्रकार की हो जाती है। इसी सन्दर्भ में जैन दार्शनिकों ने सांख्य तथा बोद्ध 
मतों का खण्डन किया हैं । 


जैन मुनि विशुद्ध अहिसावादी होने के नाते अपने मुह पर पढ्टो तक बाँघे 
रहते हैं, ताकि उनके मुह में कीटादि जाकर हिंसित न हो सकें । यह सम्पूर्ण पृथ्वी 
जीव-जन्तुओ्नों से भरपूर है । अतः इसमें जान-बृककर हिंसा करने वाले व्यक्ति पापी हैं 
तथा अपने स्वार्थ को छोड़कर सात्विक भावना से कर्मपरायण व्यक्ति नितान्त 
अहिसावादी होते हैं। अहिसा के स्वरूप को जानने के लिए हिसा का स्वरूप जानना 
भी आवश्यक है | जैन दर्शन में सांकल्पिकी तथा असांकल्पिकी नाम से हिंसा के दो 
भेद किए गए हैं-मन,व चन तथा तन द्वारा अनुमो दित हिसा को सांकल्पिकी हिंसा कहा 
जाता है क्योंकि ऐसी हिसा में हिंपक का संकल्प विद्यमान रहता है। असाकल्पिकी हिसा 
संकल्पहीन होती है | इनके तीन प्रकार हैं-श्रारम्भी, उद्योगी तथा विरोधी । चक्की, 
चूल्हा, स्नानघर आदि में जो हिंसा होती है, वह “प्रारम्भी” कहलाती है । जीविका 
चलाने के लिए न्याय पय पर चलते समय जो हिसा होती है, उसे “उद्योगी' हिसता 
कहते हैं । यथा कृपक के खेत में कीड़े-मकौड़ों की हिंसा । जब सामथ्यवान्‌ व्यक्ति 
न्याय की रक्षा के लिए विरोधी को हानि पहुँचाते हैं तो उसे 'विरोधी' हिसा कहा 
जाता है | श्रत: हमें सांकल्पिकी हिसा का त्याग करके न्याय पथ पर चलकर अरहिसा 
का पालन करना चाहिए । अ्रहिसा की महिमा निम्न शलोकों में दर्शित है-- 
श्रूयत्ते सर्वशास्त्रेपु सर्वेपु समयेपु च। 
श्रहिसा लक्षणों घमम: अधघमंस्तद्‌ विपयेय: ।। 
श्रर्थात्‌ सभी कालों तथा सभी शास्त्रों में ग्रहिसा को घ॒र्मं का लक्षण बबलाया 
गया है | भ्रहिसा का विरोध अधर्म कहलाता है| इसी प्रकार-- 
अ्हिसेव जगन्माता अहिसेवानन्दपद्ध ति: । 
अहिसव गति:साध्वी श्री रहिसव शाष्वती ।। 
अर्थात्‌ अहिसा ही संसार की माता है, अ्रहिसा ही “ग्रानन्द प्राप्त करने का 
एकमात्र मार्य है, अहिसा ही श्रेष्ठ गति या प्रगति है तथा अ्रहिसा ही श्रविनाशी घन है । 
जैन दार्शनिकों ने जातिवाद की कठु आ्रालोचना की है । जैन दर्शन ने सहज 
ज्ञान की समीक्षा के श्राधार पर मनुप्यतत्व, पशुत्व श्रादि को मानव तथा पशु-जातियों 
के रूप में ग्रहणा क्रिया है । मानव जाति कर्मप्रघान जाति है। इस मानव जाति को 
आचरण के पश्राधार पर अनेक वर्गों में विभाजित किया गया है। ब्राह्मण, ब्राह्मण 
वर्ण के गुणों को धारण करने से ही ब्राह्मण कहलाता है, न कि ब्राहर के घर में 
जन्म लेने से । ग्रतः ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शुद्र सभी मानव जाति से सम्बद्ध हैं। 
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मातव को मानव समभने की शक्ति 'रत्नत्रया की पिद्धि में सहायक है । यहाँ यह 
उल्लेखनीय है कि जैन दर्शन में वर्ण-व्यवस्था का समर्थन किया गया है | यथा-- 
“कम्मुणा वंभणोहोइ कम्मुणा होइ खत्तियो ) 
बइसो कम्मुणा होइ, सुद्दो होइ कम्मुणा ।।' “जैनदर्शनसार, पृ.50 
जैन दर्शन में जाति और वर्ण की पृथकता तिदिष्ट करके मानवतावाद को 
संपृष्ट किया गया है। जैनाचार्यों ने वैज्ञानिक दृष्टिकोण को श्रपताकर श्राडस्बरों को 
दूर करने का जो प्रयास किया है, वह वास्तव में ही स्तृत्य है । 
यथाथेत: जैन दर्शन में उपवास, ब्त, अ्रहिसा, ध्यान प्रादि को विशिष्ट महत्त्व 
प्रदान किया गया है | श्रत इस दर्शन के व्यावहारिक तथा सैद्धान्तिक दोनों ही 
पक्ष प्रवल हैं । जैन दर्शन का इतिहास बौद्ध दर्शन के इतिहास की भाँति विवृद्ध 
होता चला गया, परन्तु महत्त्वपूर्ण तथ्य तो यही है कि जैन धर्म का बौद्ध धर्म की 
भाँति पतन नहीं हुआ । 
क्रास्तिक और नास्तिक दर्शन 
नास्तिको वेदनिन्दक:' सूत्र को आधार मानकर वेदवादी दर्शनों को आ्रास्तिक 
तथा वेदविरोधी दर्शनों को नास्तिक कहा गया है। इस श्राधार को लेकर सांख्य, 
योग, न्याय, वैशेषिक, मीमासा तथा वेदान्त को आास्तिक दर्शन सिद्ध किया गया है 
और चार्वाक्र, बौद्ध तथा जैन दर्शनों को नास्तिक दर्शन कहा गया है। वस्तुतः 
प्रास्तिक दर्शनों में सांख्प, योग न्याय, वैशेषिक तथा मीमांसा ईश्वर को या तो महत्त्व 
ही नहीं देते श्रौर यदि महत्त्व किसी ने दिया भी है तो वह नाममात्र है। मीमांसा 
दर्शन ने वेद मन्त्रों की बड़ी दुह्मई दी है। श्रन्य दर्शनों ने वेद-बाक्यों का पूरा परीक्षण 
करके ही उन्हें शब्द-प्रमाण के भ्रन्तर्गत रखा है। वौद्ों में त्रिपिटक ग्रन्यों का महृत्त्त 
शब्द प्रमाण के रूप में ही है तथा जैन दर्शन तो 'श्रागर्मा प्रमाण को स्वीकार ही 
करता है। यह दूसरी वात है कि जैन दर्शन में वैदिक साहित्य को आगम प्रमारा के 
रूप में स्वीकार नहीं किया गया है | 
जैन तथा बौद्ध दर्शन समाज में फैले आडम्बरों को दूर करने के लिए वेदों 
की निन्‍्दा तो करते रहे परन्तु उन्होंने सहज ज्ञान या वेद को कभी अस्वीकार नहीं 
किया। चार बा्ाय॑ सत्य, प्रतीत्यसमुत्पाद अ्रादि का प्रतिपादन वेद ही है, ज्ञान ही है। 
आस्तिक दर्शनों हारा मान्य निर्वाण को- बोद्धों ने प्रवल रूप में स्वीकार किया है । 
जैस दर्शन में जीव को स्पप्टत: स्वीकार किया गया है । सुष्टि-रचना के विपय को 
लेकर जो अनेक मत-मतान्तर चले हैं,, उनकी दृष्टि से भी श्रात्तिक और नास्तिक 
दर्शनों में कोई विशेष भेद मालूम नहीं पड़ता। यद्यपि इत दर्शनों के वास्तविक 
प्रन्तर को हम पहले ही स्पष्ट कर चुके हैं, तथापि यहाँ इनके साम्य और वैपम्थ की 
और इंगित करना उचित होगा। हैं 
आ।स्तिक और नास्तिक दर्शनों में साम्य- 
. निर्वाण को सभी दर्शनों ने स्वीकार किया है । 
2. आ्राचरण की पविन्नता को सभी दर्शनों ने महत्त्व दिया है । 
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3. सृष्टि का निर्माण प्रकृति या चेतना-स्वरूप ईश्वर की ही देन है । 
- जीव चेतनापूर्ण तत्त्व का नाम है । 
« अपने-अपने साहित्य में सभी की श्रद्धा रही है। 
 दुःखतत्त्व' को सभी दर्शनों ने महत्त्व दिया है । 
 प्रमाण-विवेचन में चार्दाक़ को छोडकर पर्याप्त समता रही है । 
. सभी दर्शनों में सामाजिक हित को प्रधानता दी गई है । 
9, मत-मतान्तर सभी दर्शनों में हैं । 
श्रास्तिक और नास्तिक दर्शनों में गैषम्य 
]. श्रास्तिक दर्शन वेदवादी हैं तथा नास्तिक दर्शन वेदविरोधी । 
2. चार्वाक दर्शन भौतिकवादी है तथा भ्नन्य दर्शन भ्राध्यात्मवादी । 
3. चार्वाक्ति दर्शन में आशावाद तथा प्रत्यक्षवाद की प्रधानता है तथा प्रन्य 
दर्शन दु खवाद के चक्कर में पड़कर निराशावादी-से लगते हैं । 
4. चार्वाक दर्शन स्थूल है तथा अन्य दर्शन सूक्ष्म हैं। 
5. कुछ दर्शन ईश्वरवादी है तथा कुछ अभ्रनीश्वरवादी । 
यथार्थेत: छौद्ध, जैन, सांख्य, योग, न्याय तथा वैशेषिक दर्शन कोई बड़ा भेद 
लेकर भी बहुत कुछ समता रखते हैं । भारतीय दर्शन में आस्तिकता तथा नास्तिकता 
के श्राघार पर जो श्रन्तर दिखलाई पडता है, वह केवल चा्वाक्रि दर्शन तथा प्रन्य 
दर्शनों के बीच ही मानना चाहिए । बौद्ध तथा जैन दर्शन तो निर्वाणा या कंवल्य को 
मान लेने पर प्रत्यक्षतः श्रथवा अप्रत्यक्षत: ईश्वर, जीव, वेदादि सभी को स्वीकार ही 
कर लेते हैं। यथार्थत: निर्वाण को प्राप्ति को परम पुरुषार्थ मान लेने पर झास्तिकता 
की कोई कड़ी नहीं बच जाती । 'वेद' ज्ञान है श्रौर ज्ञान के रहस्य को चार्वाक के 
्रतिरिक्त सभी दार्शनिकों ने स्वीकार किया हैं । 
भारतीय दर्शन श्रीर निराशावाद 
भारतीय दर्शन वेदवादी एवं वेदविरोधी दृष्टि से क्रमश: श्रास्तिक श्रौर 
नास्तिक कहा गया है । श्रास्तिक दर्शन-- सांख्य, योग, न्याय, वेशेपिक, मीमांसा तथा 
वेदान्त देहिक, देविक तथा भौतिक दुखों को दूर करने के लिए निवृत्तिमार्ग की 
मुक्त-कण्ठ से प्रशंता करते जान पड़ते हैं । नाह्तिक दर्शनों में बौद्ध तथा जैन दर्शव भी 
निवृत्तिमागें के संपोषक सिद्ध हुए हैं। चार्वाक़ दर्शन के सुखवाद को उक्त सभी दर्शनों 
ने प्रमान्य ठहराकर प्रधृत्तिमार्ग की श्रपेक्षा निवृत्तिमार्ग को ही अनुकरणीय एवं 
प्रशंसनीय सिद्ध किया है। इसी दृष्टिकोश को ध्यान में रखकर डॉ. राधाकृष्णन ने 
भारतीय दर्शन के निराशावाद की ओर इंगित करते हुए लिखा है--“भारतीय दर्शन 
एबं संस्कृति के प्रायः प्रत्येक समीक्षक ने इसे एक स्वर से निराशावादपरक बताया 
है ।7” चले ने भारतीय दर्शन को आलस्य और शास्वत विश्वाम की भावना से उत्पन्न 
बताया है ।* प्मत: प्रवृत्तिमार्ग को प्राशावाद निवृत्तिमा्ग को निराशावाद के नाम से 
पुकारने की परम्परा हैं । 
] डॉ. राधाहुृष्णन्‌ $ भारतीय दर्शन (भाग ) प्‌. 43. 
2 चंले ; एडमिनिस्ट्रेटिव प्रॉब्लम्स, पृ. 67. 
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प्रवृत्ति मागे भौतिक जगत्‌ के कार्य-व्यापार पर बल देता है । हम अपना 
कार्य करते हुए संसार के सुख और उपभोगमय मानकर वैभव-सम्पन्न हो सकते हैं। 
इसी हृष्टिकोश के श्राघार पर बड़ी-बढ़ी राजसत्ताएँ स्थापित होती हैं । परन्तु जब 
हम संसार की श्रसारता, मिथ्यात्व तथा दुःखरूपता का अ्रनुभव करके इन दुखों 
से बचने का मार्ग दूढ़ते हुए निवृत्ति पथ की श्रोर अग्रसर हो जाते हैं तो हमारा 
जीवन मिराशा से परिपूर्णा हो जाता है । इसी तथ्य को उजागर करने के लिए 
डाँ० राधाकृष्णन्‌ यहाँ तक कह डालते हैं--“भारतीय विचारक नमिराशावादी इन 
भ्रथों में हैं कि वे इस जगत्‌ की व्यवस्था को बुराई व मिथ्या रूप देखते हैं ।7“ 
सम्पूर्ण भारतीय दर्शन में मिराशाबाद की प्रधानता का एकमात्र श्राधार निवृत्तिमार्गें 
का प्रावल्य ही है, जिसे हम निम्न बिन्दुओओं के श्राधार पर देख सकते हैं--!« बौद्ध 
दर्शन का प्रतीत्यसमुत्पाद, 2. जैन दर्शन में अहिंसा श्रौर त्याग, 3. वेदान्त का 
मायावाद, 4. योगदर्शन, का योग एवं कैवल्य, 5. सांख्य का पुरुष एवं मोक्ष 
6. न्यायदर्शन का श्रपवर्ग तथा 7. वैशेषिक एवं मीमांसा का धर्म । 
, बौद्ध दर्शन का प्रतीत्यसमुत्पाद 

बौद्ध दर्शन में संसार को क्षशिक सिद्ध करने के लिए 'द्वादशायतरना को 
प्रतिपादित किया गया है | द्वादशायतन में तृप्णा, भव, जरा, मरण श्रादि को स्थान 
देकर यही बताया गया है कि यह संसार दुःख का स्वरूप है । संस्कार हमारे पुनर्जेत्म 
के कारण हैं। सांसारिक संसरण के रूप में श्रविद्या को प्रधान कारण माना गया 
है। वस्तुतः संसार की क्षणिकता का श्रनुभव करने के कारण ही बौद्ध दर्शन का 
प्राविर्भाव हुआ । जिस प्रकार से प्याज की पर्तों को छीलते जाने से अन्ततः कुछ 
भी शेप नहीं रहता, उसी प्रकार प्रविद्या एवं तृष्णा का उच्छेद कर देने से पुनर्जन्म 
वन्ध निर्बन्ध हो जाता है भ्रथवा निर्वाण की प्राप्ति हो जाती है । े 

बौद्ध दर्शन मे सम्पूर्ण जगत्‌ को तृष्णा का विलास कहकर व्यक्ति की 

हत्त्वाकांक्षा पर कुठाराघात किया । इस दर्शन की मान्यता के कारण महत्त्वकांक्षा 

के मोती को कठोरता की सीपी में पल्‍लबित करने का प्रवसर ही न मिला सका । 
समाज के द्वन्द्ात्मक रूप से चारा पाने के लिए वौद्ध दर्शन का श्रष्टांग योग कोई 
सुकर एवं व्यावहारिक दर्शन प्रस्तुत नहीं कर सका । वासनाश्रों के शाप्तन के लिए 
भिक्षुप्रों श्रोर भिक्षुणियों के समूह श्रागे बढ़े, परन्तु वासना के वेग ने उनके त्याग 
श्रौर वैराग्यमय जीवन को भोग भौर रागमय बना दिया । बौद्ध दर्शन के क्षणिकवाद 
के श्राधार पर बीरता का विलोप-सा होता चला गया तथा शान्ति के तन्दन बन 
को बर्बर जातियों ने प्रचण्ड मद्विपों के रूप में मानो मदित कर डाला । भतः बौद्ध 
दर्शन का प्रतीत्यसमुत्पाद बौद्ध समाज को निवृत्तिमार्ग की श्रोर अ्रभिप्रेरित करने 
वाला सिद्ध हुआ । केवल इतना ही नहीं, भ्रपितु बौद्ध दर्शन में योगाचा रवादियों हः 
विज्ञानवाद के श्राधार पर तथा भाध्यमिकों ने शुन्यवाद के श्राधार पर सृष्दि के 
प्रस्तित्त तक को नकार दिया | जो बौद्ध संसार के प्रस्तित्व तक को प्रस्वीकारते 
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रहे, उनकी भौतिकवादी प्रवृत्ति में प्राशावाद कैसे पाया जा सकता है ? अतः वौद्ध 
दर्शन में निराशावाद का प्तिरेक है । 
2. जैन दर्शन में अहिसा और त्याग | 

जैन दर्शन में छः प्रकार के जीवों-पृथ्वीकाय, जलकाय, वायुकाय, अग्निकाय, 
वनस्पतिकाय और त्स-जीवों के प्रति संयमपूर्ण व्यवहार को अ्रहिसा कहा गया है ॥7 
जैन धर्म के प्रनुयायियों ने ग्रहिसा को इसी आधार पर हास्थास्पद रूप तक दे डाला | 
इस विषय में विमलचन्द्र पाण्डेय का यह कथन हृष्टव्य है--जहाँ कुछ अनुयायियों 
ने श्रहिसा के इस व्यापक सिद्धान्त को व्यवहारिक रूप देने का प्रयास .किया, वहाँ वह 
उपहासास्पद बन गया। उदाहरणार्थ, इस भय से कि क्रहीं कोई कीटाणु सांस 
लेते समय वायु के साथ भीतर जाकर न मर जाय, कुछ जैन अपने नाक-मु हू पर 
पट्टी बाँधने लगे ।7 ४ । 

जैन दर्शन में श्रस्तेय और अ्रपरिग्रह के साथ अहिसा, सत्य श्ौर ब्रह्मचर्य को 
स्थग्त देकर त्याग की चरम सीमा प्रस्तुत . की गई है । जीव के भौतिक तत्त्व का 
दमन करने के लिए काया-वलेश को भी आवश्यक माना गया है ।2 जैन दर्शन कंवल्य 
की प्राप्ति के लिए तपस्या, व्रत त्तथा श्रनशन आञ्ादि का पक्षघर रहा है । इस निवृत्ति 
मार्ग के आघार पर जैन दर्शन का भौतिकता के प्रति निराशावादी हष्टिकोण स्वयमेव 
स्पप्ट हो जाता है । 


3. वेदान्त का मायावाद 
वेदान्त में संसार के अश्रस्तित्व को मिथ्या सिद्ध करने के लिए 'श्रध्यारोप 
को प्रस्तुत किया गया । जिस प्रकार रात्रि के भ्रन्धकार में रस्सी को साँप समककर 
व्यक्ति डर जाय तो उस व्यक्ति को भय-ग्रसित कहा जाएगा। उसी प्रकार यह संसार 
हमें प्रधान के कारण नितानत भयावह एवं दु खात्मक दिखलाई पड़ता है । परन्तु, 
यथाथंत: संसार का प्रस्तित्व उसी प्रकार है. जेसे रस्सी रूपी सपं । इसी तथ्य को 
विव्त या मायावाद नाम भी दिया गया | वेदान्तसार में इस विपय को स्पप्ट करते 
हुए लिखा है-- 
सत्तत्वतोध्न्यथा प्रथा विकार इृत्युदीरितः । 
भतत्त्वतोध्न्यधा प्रथा विव्ते इत्युदीरितः ॥ 
वेदान्त में समस्त संसार को मायिक कहा गया है। सूक्ष्म शरीर में निवर्मित 
संस्कारों के विनाश के लिए यौगिक कत्िबाप्नों के साथ-साथ प्रात्मज्ञान को विशेष 
महत्त्व दिया गया है। जब व्यक्ति मुमुल्ला को भपनाकर प्रपने मन को विषय वासनाप्रों 
की भ्रोर ले जाने से पूर्णातः: श्रवरुद्ध हो जाता है तो उसे श्रात्म प्रसाद की प्राप्ति 
होती है। निविकल्प समाधि के द्वारा संस्कारों का क्षय हो जाता है । संचित कर्मों 
] दत्त वैकीसिक सूत्र, 6/9 - 
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के भोग के लिए शरीर कुछ काल तक उद्ी प्रकार वना रहता है, जिस प्रकार धनुप 
से छूटा बाण शक्ति के अनुसार दूरी पर जाकर ही गिरता है । अन्ततः सिद्ध व्यक्ति 
अपने शरीर का त्याग करके अनन्त: प्रकाश और आनन्द के घाम परमात्मा में विलीन 
हो जाता है । 

शंकराचार्य ने जगत्‌ को मिथ्या कहा तथा ब्रह्म को सत्य । इनका निम्न एलोक 
दर्शन जगत में श्रत्यधिक प्रसिद्ध है-- 

इलोंका्द्धत प्रवक्यामि यदुक्‍त॑ ग्रन्य कोटिभि: । 
ब्रह्मसत्य॑ जगन्मिथ्या जींवों ब्रह्म व नापरः ॥! 

जगद्‌ गुरु ने सर्व खल्विदं ब्रह्म झ्औौपनिषदिक सिद्धान्त की पुष्टि में अ्रद्व तवाद 
को एक नथा रूप दिया । रामानुज ने जगत को सत्य मानकर भी भक्तिनतत्त्व पर 
इतना जोर दिया कि सब कुछ ईश्वर के लिए समपित करने का ही सिद्धान्त बना 
दिया । वीरता-बीरठा जैसे गुणों को छोड़कर समाज की दासता की ओरोर मांड़ने में 
विशिष्टाई त, हत, दताद्वत श्रादि भक्तिमार्गी वेदान्त दर्शन के विभिन्न रूपों का 
हाथ रहा है। ययथार्थंतः वेदान्त में संतार के अस्तित्व को नकारने के लिए ब्रह्म की 
विचित्र कल्पनाएँ हुईं श्रौर जब संसार को सत्य मानने के लिए उसी घारा में आगे 
बढ़ा गया तो दार्शनिकों ने अ्रपने आपको ईश्वर का दास मानकर ही संतोष की 
ज्वासे लीं। वेदान्त दर्शन मोक्ष की उस स्थिति को स्वीकार नहीं सका, जिसमें 
मुक्त व्यक्ति ईश्वर के समान शक्तिमान होकर दुष्ठों का विनाश करने के लिए अपने 
हाथ में शस्त्र धारण करता है। प्रवतारवाइ की उल्टी गंगा वहाकर जन-जीवन पें 
दासता और निराशा का मन्त्र फूंकने का श्रेय वेदान्त दर्शन को ही है । 
4. योगदर्शन का योग एवं कवल्य 

योगदर्शन में चित्त की वृत्तियों का निरोधरं करने का योगोपदेश दिया गया 
है। सभी व्यक्तियों को दुःख के समुद्र में गिरा देखकर दुःखों से मुक्ति एक 
ज्ञानिक मार्ग प्रदान करना योगदर्शन की सबसे बड़ी देन है । योगदर्शन में समस्त 
वैभवों को प्राप्त करने के साधन बताये गये हैं। परन्तु साथ ही उन सभी वैभवों में 
विरक्त या ग्रनासक्त रहने का भी उपदेश प्र अनुदेश दिया गया है। कैवल्य की 
प्राप्ति की चरमोन्नत पुरुषार्थ बतलाया गया है । कंवल्य को पाने के लिए उद्यत 
पुरुष या जीव संसार का उपकार करने की वात प्राय: नहीं सोचता, वह तो कीवल्य 
मे ग्रनन्त ग्रानन्‍न्द को पाने के लिए विलीन हो जाना चाहता है । घर्पमेघ समाधि के 
द्वारा वह कैवल्य में भी प्रवेश कर जाता है । योगदर्शन का ईश्वर भी संसार के 
सामने कोई उदाहन्ण प्रस्तुत करने के लिए लीला नहीं करता | चित्त की शुद्धि के 
लिए जो उपाय बतलाये हैं, वे सभी दुःख-जनित निराशा को दूर करने वाले श्रवश्य 
हैं, परन्तु योगदर्शन से यह ग्राशा नहीं की जा सक्रती कि योगसिद्ध व्यक्ति अनन्त 
ज्ञान, अनन्त शक्ति और प्रनन्त तेज को पाकर संसार को सुव्यवस्थित करें। अतः 


 । 
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योगदर्शन दुःखों से मुक्ति दिलाने का एक आशावादी और वैज्ञानिक दृष्टिकोण प्रस्तुत 
करता है, परच्तु उस वैज्ञानिकता और विमूतिमत्ता को संसार के उद्धार के लिए 
प्रयुक्त करने का निर्देश नहीं करता । 
>. सांख्य का पुरुष और मोक्ष 

सांल्य प्राचीनतम दर्शन है । इस दर्शन के अनुसार सृष्टि सत्य है। सभी 
पदार्थ जीव के उपभोग हँतु बने हैं, ऐसा भी माना गया है । परन्तु सांस्य दर्शन ने 
पुरुष को मूलतः निर्वन्ध घोषित कर दिया है। जीव ग्रन्धा है और प्रकृति पंगु 
अ्रतः जीव अपने ज्ञान को प्राप्त करने के लिए प्रकह्ृति को चेतनामय वनाकर मोक्ष 
की प्राप्ति करने में समर्थ होता है । पुरुष यथार्थत: वंधा न था, प्रकृति ही बेंघी थी, 
पुरुष स्वतः मुक्त था, प्रकृति रूप जीव ही प्रक्नति में बेचा था, पुरुष संसार चक्र में 
नहीं घूम रहा था, प्रकृति हो घूम रही थी-- 

तस्मान्न वध्यते नापि मुच्यते नापि संसरत्ति कश्चित्‌ । 
संस्रति वद्धबते मुच्यति च वानाज्नयाः प्रकृति ॥ 
--सांल्यकारिका 

वस्तुतः सांख्य दशेन की इस अवधारणा ने वेदान्त दर्शन के मायावाद को 
अच्छा रास्ता दे दिया | सांल्य ने सृष्टि को सत्य मानकर भी प्रवृति मार्ग पर ऐसा 
अक्कुश लगाया कि पुरुष को उसके विशुद्ध रूप में लाने का प्रयास करके भी संसार 
की सुव्यवस्था का कोई प्रवृत्ति मार्गी उपाय नहीं सोचा । 
6. न्याय दर्शन का अ्रपवर्गं 

न्याय दर्शन में सुप्टि को सत्य और तअमसत्य या नित्यानित्य रूप में बड़े तक 
विवेचन के पश्चात्‌ ग्रहएं किया गया । नैयायिक्कों ने दुःखों से मुक्ति पाने के लिए 
6 तत्त्वों को स्वीकारा, जिनके विपय प्रें न्‍्यायदर्शन के सन्दर्भ में प्रकाश डाला गग्रा 
है। न्यायदर्शन ने घामिक्र कार्यों को भी महत्त्व दिया। पूर्ण दुःख-विमुक्ति को 
मोक्ष या अपवर्ग तक कह डाला --तदत्यन्तविमुक्तियोक्षो8पवर्गं: ॥7 परस्चु न्यावदर्शद 
ने संसार को ऐसा कुछ नहीं सुकाया कि त्रिविष दुःख में जो मौतिक दु.ख है, जिममें 
मारकाट, साम्प्रदाधिक संघर्ष, अतिवृष्टि तथा अनावृष्दि तक को मिना जाता है, 
उससे जूकने के लिए कोई ठोस उपाय सामने नहीं रखा। नेंयायिक्र जीव के दुःख 
को दूर करने के लिए चरम सीमा पर प्रवश्य पहुँचे, परन्तु वे प्रवृत्ति मार्ग के पक्ष 
पर चलता-सां ही विचार कर पाये । 
7. वेशेषिकर एवं मीमांसा का वर्म 

वैशेषिक दर्शन में घर्म को मोक्ष का कारण बताया गया है तथा मीमांता में 
कषी। ये दोनों ही दर्शन साधारण बुद्धि वाले लोगों के लिए बनाये गये । इनमें धर्म 
की व्याख्या भी वैज्ञानिक रूप में की गई । समाज को व्यवस्वित ऋरने का एक सुन्दर 
उपाय भी इन दर्शनों में दर्शवीय हे । परन्तु मीमांसा दर्शन तो यजवाद में उसका 
हुआ प्रतीत होता है, जो प्रदृत्ति मार्ग का विशुद्ध पश्न नहीं कहा जा सकृता। दच 
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जोता है वैशेषिक दर्शन, जो निःख्ेवस की सिद्धि के लिए दाशंतिक गहराइयों का 
स्पर्ण करता हुआ व्यक्ति को मोक्ष के द्वार पर ले जाकर खड़ा कर देता है। 
मीमांसा दर्शन का कर्मवादी हृष्टिकोश भी वेद पर आधारित होने के कारण पूर्ण 
स्वतन्त्रता के वातावरण को प्रस्तुत करने में असमर्थ रहता है । 

जब हम निराशावाद की श्रीर देखते हैं तो ऐसा लगता है कि खाओ्ौ-पीग्रो 
मौज करो' या ऋण इृत्वापि छुतं विवेत' सिद्धान्त भी निराशा से शून्य नहीं है । 
जब हम दुःखी रहेंगे तो किस प्रकार से ठीक तरह से मौज कर सकेगे ? गअ्रतः 
त्रिविध दुःख का निराकरण करने के लिए जितने भी दर्शनों का उदय हुग्ना, वहू 
एक श्राशावादी कदम ही है । वेदान्त का भ्रवतारदाद विशुद्ध श्राशावादी कदम है, 
परन्तु श्रवतार की वरावरी भ्रन्य कोई व्यक्ति नहीं कर सकता, यह पराजय की 
स्वीकृति है तथा दासता को निरन्तर बनाये रखने की संस्तुति है । फिर सामाजिक 
व्यवस्थाओ्रीं. के विपय में स्वच्छन्द विचार-विमर्श के भ्रभ्ञाव में भी प्रवृत्ति मार्ग का 
कोई विशेष पहलू नहीं रखा गया । वेदिक साहित्य में भोग: श्लरौर योग का समस्वय 
विशुद्ध प्रवृत्ति, मार्ग के रूप में सामने प्राया था । परल्तु श्रागे के विकासशील, शास्त्रों 
में उस प्रत्यक्षवाद को बहुत, कम्‌ महत्त्व दिया गया ओर हमारे सामने रह गये तीनों 
दुःख श्रौर मोक्ष । यहाँ यह संकेत कर देता भी उचित है कि भारतीय दर्शन में 
शैव-दर्शन को भी स्थान मिला है । परन्तु प्रायः शैव-दर्शन को नास्तिक एवं श्रास्तिक 
दर्शनों में स्थान नहीं दिया जाता । शैव-दर्शन वेदान्त दर्शन की भाँति बहुमुखी तथा, 
गहन दर्शन है | शैव सृष्टि को प्रानन्दभय मानते हैं । वे भोग और योग को समन्वित 
महत्त्व देते हैं। दुःख की शिव की प्रोर बढ़ाने का प्रेरक-तत्त्वः स्वीकार करते हैं । 
भ्रत शैव-दर्शन में सर्वन्न भ्रानन्‍्दवादिता को महत्व देकर प्रवृत्ति प्रौर निवृत्ति मार्ग 
का समन्वय करके एक श्ाशावादी ही नहीं, भ्रपितु विश्दासवादी हृष्टिकोश भी प्रस्तुत 

क्रिया है। प्रसाद ने कामायनी में इसी रहस्य को प्रकट करते हुए लिखा है-- 

काम मंगल से मण्डित श्रेय, सर्ग इच्छा का है परिणाम । 
तिरस्कृत कर उसको तुम भूल, बनाते हो श्रसफल भव घाम ॥॥ 
हर ४ “-शद्धा सर्म 
घमशास्त्न 

(एात्ाशा। 58589) 
घर्मशास्त्र शब्द एक व्यापक श्रर्थ का बोधक है । घर्मशास्त्र के अन्तगंत राजा- 
प्रजा के श्रधिकार एवं कर्सेव्य, सामाजिक भ्राचार-चिचार एवं. व्यवस्था, वर्राश्रमधर्म, 
नीति, सदाचार और शासन-सम्वन्धी नियमों का उल्लेख. किया जाता है। 'श्रति” 
शब्द से बैदिक साहित्य का बोध होता है तथा 'स्मृति' शब्द से स्मृति-साहित्य का । 
श्राज सीमित रूप में स्मृति-साहित्य को ही 'घर्मशास्त्र' कहा जाता है| पी. वी. कारों 
ने धमंशास्त्र का इतिहास' पुस्तक में बैदिक साहित्य से लेकर पुराण-साहित्य पर्यन्त 


धर्मशास्त्र का उल्लेख किया है । उसका संक्षिप्त रूप इस प्रकार भ्रस्तुत किया जा 
सकता है-- 
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रचना रचना-काल 

. वैदिक संहिताएँ, ब्राह्मरा तथा उप- -- चार हजार ई. पृ. से एक हजार ई. 
निपद्‌ ग्रन्थ । पू. तक 

2. श्रौत्रसूत्र (झ्रापस्तम्व, आश्वलायन, ) 
वौघायन, कात्यायन, सत्यापाढ़ ) # प्राठ सौ ई. पू. से पाँच सौ ई. पू. तक 
शह्मसूत्र (आपस्तम्व एवं आश्वलायन) | 


3, जैमिनि का पूर्वे मीमांसा सूत्र -- पाँच सी ई. पु. से दो सौ ई. पृ. तक 
4, भगवद्गीता -- पाँच सो ई. पू. से दो सौ ई. पु. तक 
5. कौटिल्य का अरशास्त्र -- तीन सौ ई. पू. हे 
6. मनुस्मृति -- दो सौ ई. पू. से सो ई- पू. तक 
7. याज्ञवलक्य स्मृति -- सौ ई. उ. से तीन सो ई. उ. तक 
8. विष्णु धर्मसूत्र --+ सौ ई. उ. से तीन सी ई. उ. तक 
9, नारद स्मृति -+ सौ ई. उ. से चार सो ई. उ. तक 
0. पुराण (वायु, विष्णु, मार्कण्डेय 
सत्स्य, कूमे) -- त्तीन सौ ई. उ. से छः सो ई. उ. तक 


कारणे साहव ते वेयाकरणों के समय तथा उनकी रचनाग्रों का उल्लेख भी 
उसी सन्दर्म में प्रस्तुत किया है । वस्तुतः घधर्मशास्त्र का युक्तियुक्त इतिद्दास उपयुक्त 
रूप में ही जाना जाता है । प्राचीनकाल में भी धमंशास्त्र का व्यापक भ्रर्थ ही स्वीकार 
किया गया है। यथा-- 

प्र्थशास्त्रमिदं प्रोक्‍्त॑ घर्मशास्त्रमिदं महत्‌ । 
कामशास्त्रमिद प्रोक्‍्त॑ व्यासेनमतियु द्धिना ॥। 
--महाभारत, ग्रादिपर्द 

हम वैदिक तथा पौराणिक साहित्य के सन्दर्भ में पहले ही कह चुके हैं । ग्रतः 
हम यहाँ केवल स्मृति-साहित्य के सन्दर्भ में ही विवेचन करेंगे । 

प्रमुख स्घृति-प्रस्य-पुराणों की भाँति स्मृतियाँ मी मुख्यत प्रठारह ही मानी 
जाती हैं-- () मनुस्मृति, (2) याज्ञवलक्य स्मृत्ति, (3) पश्रि स्मृति, (4) विष्णु 
स्मृति, (5) हारीत स्मृति, (6) उशनसू स्मृति, (7) अंगिरा स्मृत्ति, (8) यम 
स्मृति, (9) कात्यायन स्मृति, (0) बृहस्पति स्मृति, (4]) पराशर स्मृति, 
(2) व्यास स्मृति, (3) दक्ष स्मृति, (4) गौतम स्मृति, (5) वशिप्ठ स्मृति, 
(6) नारद स्मृति, (7) भृगु स्मृति तथा (8) प्रपत्तम्त्र स्मृति । 

स्घृतियों का रचना-काल--स्मृति-प्रन्यों में 'मनुस्पृति' सर्वाधिक प्रसिद्ध है । 
कौटिल्य के प्रथेश सत्र (300 ई. प्‌.) में मनु के नाम का उल्लेख है। कौटिल्प ने 
कुछ प्रन्य अर्थशास्त्रियों का भी उल्लेख किया है । परन्तु हमें यही मानना चाहिए 
कि वे सभी र'जनीति शास्त्र के विचारक थे, स्मृतिकार नहीं। महाकचि भास के 
नाटक में केवल राजनीति शास्त्र के निर्माता प्राचेतत मनु की चर्चा है। प्रतः 
मनुस्मृतिकार का समय निर्घारित करने के लिए हमें प्रथम शताब्दी में होने वाले 


शास्त्रीय साहित्य 30४ 


महाकवि अश्वधोष की शोर जाता पड़ता है । अ्रश्वचोप ने मनुस्मृतति के इलोकों ट 
उद्धृत किया है। भ्रतः मनुस्मृति की रचना प्रथम शी पूरे ही माननी पड़ेगी । ह 
इस अ्रम में नहीं पड़ना चाहिए कि मतुस्मृति पोराणिक 'मनु के नाम पर । रचित 
है, प्रत: वह हजारों व ईसा पूर्व की रचना होनी चाहिए। 'मनु, हक धभुयु! 
ग्रादि शब्द उपाधिमलक है । अत: इन उपाधिमूलक नामों के साथ रचनाकारों के मूल 
तामों का लोप होते से एक भ्रम उत्पन्न हो जाता है । यथार्थत्त: सूत्रकाल के पश्चात 
ही स्मृतिकाल प्रारम्भ होता है । भरत; स्मृतियों की पूर्व सीमा दो सौई. पू. ही 
मानती चाहिए। यहाँ यह भी उल्लेखनीय है कि पौराशिक सिद्धान्तों से प्रभावित 


होकर स्मृतिकारों ने अपनी स्पृतियों का तामकरण भी पौराणिक ऋषियों के ताम 
पर ही किया है । 


स्मृतिग्रन्थों की परम्परा भागे भी विकसित रही है। वैरहवीं शताब्दी में 
रेवप्शभदूट ने 'स्मृतिचल्तिका', चोदहवीं शताब्दी में चण्डेश्वर ने 'स्मृतिरत्नाकर', 
पत्नहवीं शताब्दी में वाचस्पति ने 'चिन्तामणि', सोलहवीं शताब्दी में प्रताप रुद्रदेव ने 
'सरस्वत्ती-विलास! तथा सत्रहवीं शताब्दी में कमलाकर भट्ट ने 'निरणंयसिन्चु” की 
रचना की | प्रत: स्मृति-ग्रस्यों का रचना-काल दो सी ई. पू, से लेकर सतन्नहवीं 


शताब्दी तक रहा है| स्मृति-प्रस्थों की टीकाग्रों के श्राधार पर स्मृतियों के रचना- 
काल की सीमा में और भी वृद्धि हो जाती है । 


धर्मशास्त्र का प्रतिपाद्य 


घर्मशास्त्र में मुख्यतः: निम्नलिखित विषयों पर प्रकाश डाला ग्रया है-- 


], सृष्टि-रचता का वर्शात, 2. वर्णो-व्यवस्था, 3. आझाश्रम-व्यवस्था, 4. राजघम्म, 
$. सामाजिक व्यवस्थाएं 


4. सृष्टि रचना का वणेन--स्मृतिग्रन्य वैदिक सिद्धान्तों के श्राघार पर 
लिसे गए हैं। वेदों में सृष्टि-रचना का सविस्तार वर्णन है, जिसका प्रमाण ऋग्वेद 
का 'पुरुप-सूक्त' है। ऋग्वेद के नासदीय सूक्त में ईश्वर की इच्छा को सृष्टि-रचना 
का कारण सिद्ध किया गया है.। मनुस्मृति में भी ईश्वर की इच्छा से ही सृष्ठि- 
निर्माण की वात कही गई है । सूष्र-निर्माण का बणंन करते समय पंचमहाभूतों... 
पृथ्वी, जल, भ्रग्ति, वायु और झाकाश के गुणों का भी विवेचन किया गया है। 
पृथ्वी में गन्ध, जल में तरलता या रस, अग्नि में रूप, वायु में स्‍्पश या वहनशीलता 
तथा प्राकाश् में शब्द गुण विद्यमान है । मनुस्मृति में ऋग्वेद की रचना अरि 


हि नके 
द्वारा, बजुवंद की रचना वायु.के द्वारा श्रांपिरस ने की थी। यथा... - 
झरितवायुरविष्यस्तु  त्रय॑ ब्रह्म सनातनम्‌ । 
दुहीह यज्ञसिद्धवर्थमृप्पजु; 


सामलक्षणंन्‌ । 
प्रध्याययामास पितृत्‌ शिशुरांगिरस: कृचिः ॥। 

इस स्मृति-प्रदत्त पहेली का रहस्य यह है कि अग्नि, वायु और सूर्य नामक 
तीन ऋषि थे, जो प्राचोवकाल की विभूति समझे जा सकते हैं। 'क्रह्म! शब्द ज्ञान का 
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वाचक है । अतः ज्ञान के विस्तारकों को ब्रह्मा कहा गया । प्रतएव वेदों की रचना 
ब्रह्म या ब्रह्माओ्ो ने वी, यह परम्परा विकसित हो गई। उपयुक्त तीन ब्रह्मान्नों की 
परवर्ती पीढ़ी में अंगिरा हुए । उन्होंने अपने अनुसन्धान को अ्थवंवेद के रूप में प्रस्तुत 
किया । अंगिरा ने श्रथवंवेद का प्रामाणिक ज्ञान उपयुक्त तीनों ब्रह्माप्रों को भी 
कराया | भ्रतः यह प्रसिद्ध हो गया कि कब्ह्मा जैसे पिता को उसके पुत्र पअ्ंगिरा ने 
पढ़ाया । पुराणों में ब्रह्मा के श्रभेक मानस-पुत्रों की चर्चा है। मानस-पुत्र' शिष्य के 
रूप में ग्रहण करना चाहिए | प्रतः मनुस्मृति में भी पौराणिक शैली को अपनाया 
गया है । 

2. बर्णे व्यवस्था--स्मृतियों में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तया शूद्र नामक चार 
वर्ोखो की व्यवस्था का विस्तृत उल्लेख है । मनुस्मृति में ब्रह्माण्डों के छः कार्यों का 
स्पष्ट उल्लेख किया गया है । ब्राह्मणों के पडा कर्म इस प्रकार हैं--अध्ययन, प्रध्यापन, 
यजन, याजन, दान एवं प्रतिदान | यथा-- 

अध्ययन अध्यापनं यजन याजनं तथा । 
दानं प्रतिग्रहश्चेव ब्राह्मणस्य कर्म स्मृतम्‌ ॥ 

क्षत्रिय वर्णों का कार्य समाज-रक्षण, वैश्यों का कार्य व्यापार तथा शद्दों का 
कार्य सेवा है। स्मृति-ग्रन्थों में वर्णं-व्यवस्था पर अत्यधिक दल दिया गया है। हमारे 
घमंशास्त्र में शूद्रों के प्रति न्याय नहीं हुआ । शूद्रों को पूजा के अ्धिक्रार से वंचित 
रखा गया है । शृद्र दूर से ही ईश्वर की प्रतिभा का दर्शन कर सकता है। हाँ, 
धर्मेशास्त्र में एक बड़ी अच्छी वात कही है कि वयोवद्ध शद्र भी नमस्करणीय होता 
है । यह अभिवादन उच्च वर्णों हारा देय माना गया है । 


3 श्राश्षम-व्यवस्था -धर्मशास्त्र में चार झ्राश्नमों-ब्रह्म वर्य, ग्ृहस्थ, वानप्रस्थ 
तथा संन्यास की व्यवस्था है। मनुष्य की श्रायु को चार भागों में विभाजित किया 
गया. है । श्रतः सौ वर्ष की आयु में से प्रत्येक ग्राश्नन के लिए 25 वर्ष की प्रायु- 
सीमा निर्घारित की गई है। ब्रह्मचयें प्राश्तम 25 वर्ष की च्रवस्था त्तक माना गया है। 
ब्रह्मचारी कभी कामुकता की वार्ते नहीं करता, काम-वरासना के विधय में नहीं सं।चता 
तथा स्पर्शादि क्रिया्रों से सवेधा दूर रहकर विद्याघ्यन करता है । केवल इतना ही 
नहीं, श्रपितु उसका भोजन हल्का होना चाहिए, सात्त्विक होना चाहिए। ब्रह्मचारी 
प्रातः ब्रह्ममुहूर्त में उठकर शौचादिक क्रियाश्रों से निवृत्त होकर ध्यान करने वाला 
होना चाहिए । उसे 'ऊँ का जप करना चाहिए। ब्रह्मचारी को अश्रपने शरीर को 
बलिप्ठ बनाने के लिए प्राणायाम तथा व्यावाम का भी नित्य प्रम्यास एवं प्रिया 
करनी चाहिए | वस्तुत: यही भाश्रम निर्माण-काल है । 

जब ब्रह्मचारी 25 वर्ष की प्रवस्था को पाकर शारीरतः तथा मनसा परिपक्व 
हो जाता है तो उसके गुरु उसे शहस्थाश्रम में प्रवेश करने की धाज्ञा देते हैं। एक 
सदगृहस्थ के लिए यह प्रावश्यक है कि वह पश्रपने योग्य युवती से विवाह फरे। 
गृहस्थ में रहता हुप्ना व्यक्ति भी इतना सदाचारी रहे कि वह प्रपनी पत्नी को भी 
दींकती हुई, जंभाई लेती हुई, वस्त्र-घारण्ण करती हुई प्रादि प्रवस्थाप्रों में न देखने 
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की कोशिश करे । एक सदग्रहस्थ को सोलह संस्क्रार सम्पन्न करने चाहिएँ । उसे पंच 
महा्रतों का पालन करता चाहिए। घनाजेन की प्रक्रिया में पुर कर्मठता तथा 
ईमानदारी का परिचय देना चाहिए। मनुस्मृति में ग्रहस्थ को सबसे बड़ा आश्रम 
बतलाया है । 
सवेपां प्राश्ममाणां गृहस्थाश्रम विशिष्यत्ते ॥। --मनुस्मृति 
जब गृहस्थी व्यक्ति पचास वर्ष का हो जाए तथा उसक्के पुत्र-पुत्री समर्थ एवं 
पृव्यवस्थित हो जाएँ तो उसे गृहस्थ का कार्यभार अपने पुत्रों के ऊपर छोड़कर घर- 
प्यांग करना चाहिएं। वह इधर-उधर विचरण करता हुप्ता, उपदेश देता, समाज- 
सेव। भी करे । ऐसे भ्रतिथियों की सेवा ग्ृहस्थियों को ही करनी होती है । वानप्ररेथ 
में ध्यान श्रौर झात्म-चिन्तन की प्रधानता कही गई है । 

पचहत्तर वर्ष की अवस्था में व्यक्ति को समाज से भी संन्यास लेकर एकान्त- 
वास करता चाहिए । संन्यासी वासनाओ्रों का त्याग करने से ही ज्ञानमार्ग पर चलकर 
मोक्ष का भागी होता है । 

4. राजधर्ं-घमंशास्त्र में राजा को सर्वगुण-सम्पन्न घोषित करके एक श्रादर्श 
स्थापित किया गया है । यूनानी विचारक प्लेटो की यहू घारणा कि 'राजा दार्शनिक 
होना चाहिए' को घमंशास्त्र में व्यापक रूप में ग्रहण किया गया है। मनुस्मृति में 
राजा को इन्द्र के समान पराक्रमी, कुबेर के समान घनाढ्य तथा यम के समान 
स्थायप्रिय घोषित किया गया है । राजा को मुख के समान होना चाहिए, जिससे 
कि प्रजा को समुचित न्याय मिल-सके | यदि राजा ही श्रपनी प्रजा को न्याय नहीं दे 
पाएगा तो ग्रराजकंता का बोलवाला हो जाएगा । इसीलिए घर्म में साम, दाम, दण्ड 
तथा भेद नामक चार राजनीतिक चरण्यों की व्यवस्था भी रखी गई । दण्ड के विषय 
में मनुस्मृ तकार की यह धारणा मंन्ोवैज्ञानिक जान पड़ती है-- 

दण्डेन शास्ति प्रजा दु्लभो हि शुचिनेरः ॥। 

एक राजा कितना ही सक्षम क्‍यों न हो, उसे अपने शासन-सूत्र को संचालित 
करने के लिए सुयोग्य पापंदों किवा सांसदों की ब्रावश्यकता रहती ही है । राजकार्य 
की व्यवस्था के लिए सन्धि-विग्रह को विशेष महत्त्व दिया । 

5. सामाजिक व्यवस्थाएं-स्मृतियों में श्राठ प्रकार के विवाहों की और संकेत 
करके वेबाहिक पंद्धति पर युक्तिसंगत प्रकाश डाला गया है । ब्राह्म देव, झार्प तथा 
प्राजापंत्य जैसे विवाहों को वैधानिक तथा गांधव, पैशाच, आसुर एवं राक्षसी विवाहों 
को उत्पात एवं कलहंमूलक सिद्ध किया गया है। इसी श्रकार वृद्ध माता-पिता के 
लिर्वाह के लिए मनोवैज्ञानिक परिप्रेक्ष्य में सेवा-माव का प्रतिपादन किया है । यदि 
एक व्यक्ति सौ बे तक भी माता-पिता की निरन्तर सेवा करे तो भी बह माता-पिता 
के ऋण से उऋण नहीं हो सकता । यदि कोई द्विज विद्याध्ययन एवं ग्रहस्थ के कार्यों 
की भ्रवहेलना करेके मोक्ष-धर्म को श्रपनाकर अपने जीवन को सार्थक बनाने की 
चेप्टा प्रदर्शित करता है तो उस व्यक्ति को घर्मशास्त्र ने पतनोन्‍्मुख ही सिद्ध किया 
है, यथा-- 
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अ्नधीत्य ट्विजो वेदान्‌ अनुत्याद्य सुतानपि। 
अनिष्टवा शक्तितो यज्ञ मॉश्षमिच्छन्‌ पतत्यघ: ॥ +मनुस्मृत्ि 
धर्मेशास्त्र से नारी-उद्धार की चेतना भी झ्रांशिक रूप में भलकती है। मनु 
में नारी-सम्मान की बात युक्तियुक्त रूप में प्रस्तुत की है । वे स्त्री को पति और पुत्रों 
के श्रघीन बतलाकर भी उसकी पूजा या सम्मान की वात पर सहमत जान पड़ते हैं । 
यत्र नास्येतु पृज्यन्ते रमन्ते तत्र देवता | 
नारी को गृहिएणी का रूप प्रदान करके भी हमारा घर्मशास्त्र इस आधार पर 
विवेचन करने में भ्रसमर्थ रहा है कि नारी भी पुरुष के समान स्वतन्न्र होकर प्राश्नम- 
धर्म का निर्वाह कर सकती है । * 
घर्मशास्त्र में एक-दूसरे के कार्यो में सहयोग करने के लिए आधिक लेन-देन 
पर भी विचार किया गया हैं । जहाँ तक हो सके बिना व्याज ही ऋण देता चाहिए। 
यदि बहुत ही झ्रावश्यक समझा जाए तो ऋणा की व्यवस्था साधारण व्याज पर भी 
करनी चाहिए । अ्रधिक व्याज की व्यवस्था को अधमंमूलक कहा गया है । 
घमंशास्त्र के श्रतुसार पापों के प्रायश्चित के लिए श्रनेक प्रकार की व्यवस्थाएँ 
हैं । निष्कर्पत: घर्मशास्त्र व्यक्ति और समाज से सम्बद्ध सभी बिघानों पर प्रक्राश 
डालने वाला शास्त्र है। 
मनुस्मृति 
(दो सो ईसा पूर्च) 
स्मृति भ्रन्यों में मनुस्मृति को सर्वश्रेष्ठ माना गया है । वैदिक्र काल में मनु 
नामक कोई राजपि हुए हैं। मनु की संतान को मानव कहा जाता है। 'मनु' एक 
उपाधिमूलक शब्द है। इसीलिए अनेक मनुग्नों का पुराणों में पढ़ा शोर देखा 
जा सकता है। जिस प्रकार से महाभारत का वीज रूप जय काव्य में ही मिल 
जाता है, उसी प्रकार हमें सूर्यवंश के ग्रादि राजा मनु के विचारों को किसी स्मृति के 
रूप में वैदिक युग की ही उपज मानना होगा। जिन विचारों से वेद, ब्राह्मण, 
आरण्यक तथा उपनिपद्‌ प्रभ'वित हूँ तथा जिन विचारों की वृद्धि कल्पसूत्रों तथा 
पुराणों में हुई हैं, वे ही विचार मनुस्मृति में दर्शनीय हैं । श्रतः मनुस्मृत्ति का वर्तमान 
स्वरूप भले ही दो सौ वर्ष ई. पू. में निर्धारित हुप्ना है. परन्तु उसका मूल रूप 
प्रावीनकाल से ही किसी न किसी भाषायी माध्यम के रूप में सुरक्षित रहा द्ोगा। 
मनुष्मृति के निर्माता के रूप में भूगु का नाम भी लिया जाता है ।॥ परन्तु यह 
धारणा नितान्त भ्रामक है, वर्योंकि 'भूगु स्मृति! तो एक पृथक घमंशास्त्रीय ग्रन्व है! 
पारदस्मृति' में मनुस्मृति को किसी भागव की क्ृति।माना है। यह तो सम्भव है कि मनु 
के विचारों को पुस्तक का रूप देने में किसी भागंव ब्राह्मण का योगदान रहा हो। 
यथार्थतः मनु के नाम पर भनेक घर्माचायों ने मिलकर मनुस्मृति की रचना की है । फिर 
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भी पोराशिक विस्तार के युग में मनुस्मृति की रचना हुईं है। विभिन्न विद्वानों ने 
इसी निष्कर्ष पर मनुस्मृति का रचना-काल दूसरी शताब्दी ईसा पूर्व स्वीकार 
किया है ॥7 
ननुस्मृति' में बारह अ्रध्याय हैं । प्रथम अध्याय में सृष्टिरचना का वर्णन 
हुआ है । ब्रह्मा ने श्रहंकार तथा महतत्त्व को श्रपने ग्रधीन करके इस विशाल सृष्टि 
का निर्माण किया । पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और श्राकाश त्तामक पाँच तत्त्वों को 
क्रमश; गन्ध, रस, रूप, स्पर्श तथा शब्द नामक तन्मान्नाओं से युक्त बताया गया है । 
सृष्टि के निर्माण के पीछे ईश्वर की कामना को सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण माना गया 
है। इसी श्रध्याय में सृप्टि के चार युगों सत्युग, त्रेता, ह्वापर तथा कलियुग की 
कालावधि का निर्णाय किया गया है। सम्पूर्ण सृष्टि में मानव को सर्वश्रेष्ठ जैविक 
रचना माना गया है। यथा -- 
भूतानां प्राणिनः श्रेष्ठा: प्राणिनां बुद्धिजीवित:। 
बुद्धिमत्सु नराः श्रेष्ठा नरेपु ब्राह्मणाः स्मृताः ॥ 
--मनुस्मृति, /96 
दूसरे अ्रध्याय में अ्रभिवादन पद्धति पर प्रकाश डाला गया है। माता को 
पिता की श्रपेक्षा श्रेष्ठ ढताया है । माता-पिता से श्रधिक ग्रुरु को भ्रादर विया गया 
है | ब्राह्मण की श्रेष्ठता ज्ञान से होती है। क्षत्रिय का श्रेष्ठत्व बल के ऊपर निर्भर 
होता है। वैश्यों को घन-घानन्‍्य के झ्राधार पर श्रेष्ठ माना जाता है । शुद्रों में श्रेष्ठता 
का निर्धारण श्रवस्था के श्राधार पर होता है। आचायें श्ौर ग्रुरु के पावन सम्बन्धों 
को भी इसी श्रध्याय में स्पष्ट किया है। सहनशीलता, वेदाभ्यास की महिमा, नित्य 
समान तथा तर्पण भ्रादि को भी सम्यक्‌ स्थान दिया गया है । माता-पिता के आदर 
के विषय में मनु के विचार दर्शनीय है-- 
य॑ माता पितरो क्लेश सहेते सम्भवे नृणाम्‌ | 
न तस्थ निष्कृति: शकक्‍या कतु वर्षशतरपि ॥॥ 
+मनुस्मृति, 2/226 
'मनुस्मृति' के तीसरे अध्याय में श्राठ प्रकार के विवाहों का वर्णात किया 
गया है | ब्राह्म, देव, श्रार्प, प्राजापत्ण, भ्रासुर, गान्धव, राक्षस तथा पैशाच नामक 
विवाहों के विषय में युक्तियुक्त प्रकाश डाला गया है। राक्षस तथा पैशाचिक 
विवाह की निन्‍्दा की गई है। क्षत्रियों के प्रसंग में राक्षतष तथा पैशाचिक विवाह का 
समर्थन किया गया है । वेदज्ञ ब्राह्मरा वर को बुलाकर तथा उसकी पूजा करके, 
कन्या एवं वर को वस्त्रों एवं झ्राभूपणों से सुसज्जित करके विवाह सम्पन्न होने को 
ब्राह्म! विवाह का लक्षण कहा गया है । ज्योतिष्टोम जैसे यज्ञ में विधिपूर्वंक कर्म 
करते हुए ऋत्विक के लिए कनन्‍्यादान करना 'देव” विवाह का लक्षण माना गया है । 


] सेक्रेह बुश्स ऑॉफ दि ईस्ट सीरीज, भूमिका, पृ. 97-98, 
2 मनुस्मृति, 3/26 
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आप विवाह वर पक्ष से गाय अथवा वैल को लेकर धमं-कर्म सम्पादित कराकर 
कन्यादान कर दिया जाता है । वर-वघू को घर्मांचरण का उपदेश देकर विदाह 
सम्पन्न कराना 'प्राजापत्य” विवाह की विधि मानी गयी है। कन्या पक्ष को यधासम्मव 
घन देकर कन्या को स्वीकार करना 'आसुर” विवाह माना जाता है। प्रेमपुर्देक या 
इच्छापूर्वक विवाह को गान्धर्व/ विवाह का नाम दिया गया है। कन्या पक्ष को 
पीड़ित करके या कन्या के साथ बलपूर्वक्ष विवाह 'राक्षता विवाह कहलाता है। 
छलपूर्वक किसी कन्या के साथ विवाह करना “पैशाचिक' विवाह माना गया है। इस 
अध्याय में गृहस्थ के ऊपर विशद्‌ प्रकाश डाला गया है। 


मनुस्मृति के चौथे श्रध्याय में ग़ृहस्थाश्रम के विधि-निषेघ का रोचक वर्णन 
किया गया है। भोजन, वस्त्र-धारण तथा यात्रा आदि के सम्बन्ध में पर्याप्त नियम- 
निर्देशन हुप्रा है। दान लेने तथा दान देने के विषय में भी पर्याप्त विचार किया 
गया है। यम-नियमादि की भी स्विस्तार चर्चा की गई है। चारों वर्गों के श्रन्न का 
स्वरूप भी बतलाया गया है । यज्ञादि इष्ट कर्मों का तथा तालाब, क्रूप, बावड़ी, प्याक 
श्रादि पूत्ं कर्मों की विधियों का उल्लेख किया है । 


पंचम श्रध्याय में मृत्यु, भक्ष्य, श्रभक्ष्य, श्रादि का विचार किया है । जो व्यक्ति 
मांस नहीं खाता है, वह लोकप्रिय होता है तथा व्याधियों से पीड़ित नहीं होता ।* 
'माँस' शब्द की एक रोचक व्युत्पत्ति भी हो गई है । मा--पअ्रर्थात्‌ मैं जिसके माँस को 
यहाँ खाता हूँ, सं:'--प्रर्थात्‌ चह मेरे माँस को परलोक में खाएगा | झ्तः माँस खाना 
निपिद्ध है । किसी पारिवारिक सदस्य की मृत्यु हो जाने के कारण शुद्धि के समस्त 
विधानों का भी वर्णन किया गया है | स्त्रियों के श्रशौच के विपय में भी तकेंसंगत 
प्रकाश डाला गया है | चतुवर्ण के शुद्धिकाल में भी पर्याप्त विपमताएँ प्रदर्शित की 
गई हैं। यथा--- 


शुद्धयेद्रिपरों दशाहेन द्वादशाहेन मूमिय: | 

वेश्यः पंचदरशाहेन शूद्रों मासेन शुद्धवति ॥ 
- मनुृस्मृति, 5/82 
मनुस्मृति के छठे श्रध्याय में वानप्रस्थ श्राश्रम के कर्त्तव्यों का निर्देश किया 
गया है । जब शहस्थी व्यक्ति भ्रपनि पौच का मुख देखले तथा प्रपने पुत्रों को कार्य में 
समर्थ देखे तो उसे वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश करना चाहिए। वानप्रस्थी यज्ञ की 
श्रावश्यक सामग्री लेकर ग्राम से चाहर रहे । पंचमहायज्ञ का विधिपूर्वक निर्वाह 
वानप्रस्थी के लिए प्रावश्यक है | वानप्रस्थी मृगधर्म, चीर तथा जठा घारण करे 7 
वेदाभ्यास करना, मान:प्रपमान में समान रहना तथा सभी छीवों पर दया करना 
: बानप्रस्थी के प्रमुख घरम-कत्य हैं। वानप्रस्थी के लिए निक्षान्न पर झाश्नित रहना 


] वही, 5/50 
2. मनुस्मृत्ति, 6/6 
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शआ्रावश्यक् माना गया है । शल्पाहार के श्राघार पर इन्द्रियों का निग्रह भी प्रावश्यक 
माना गया है । 
सातवें श्रध्याय में राजधर्म का विवेचत किया गया है । राजा में इन्द्र, वरुण, 
श्रर्ति, कुबेर भ्रादि देवताओं का निवास माना गया है। राजापमान का सिपेध 
मनुस्मृत्ति की महान्‌ देन है | दण्ड से प्रजा को शासित रखना श्रावश्यक वतलाया गया 
है । दण्ड के विधान से सोये हुए लोग जागते हैं तथा दण्ड विद्वानों के लिए घर्मं रूप 
ह्वीता है | दूत के कार्यों का सविस्तार उल्लेख भी किया है। न्वायोचित वेतन तथा 
कर-विधान को मनुस्मृति में महत्व मिला है । राजमन्त्र की रक्षा के उपायों पर भी 
विचार किया गया है । 
प्रष्टम श्रध्याय में सभा के नियमीं का वर्णन किया गया है । न्यायालय के 
नियमों को भी सविस्तार बनाया गया है ! भ्रसत्य साक्षी देने वाले व्यक्ति को नरक 
गामी दतलाया गया है । गवाह सत्य से पवित्र होता है। सत्य से घर्म की वृद्धि होती 
है । श्रतः गवाहीं को सत्याचरण करना चाहिए । यात्रा किराया, क्रय-विक्रय आझ्रादि 
के विपय में भी नियम-निर्देशन किया गया है। 
तवमू श्रध्याय में स्त्री-पुरुप के घ्म की चर्चा की गई है। स्त्रियों के विषय में 
कहा गया है कि स्त्री की रक्षा बचपन में पिता करता है, युवावस्था में पति करता 
है तथा वृद्धावस्था में पुत्र करते हूँ । श्रतः स्त्री स्वतन्त्र रहने योग्य तहीं है । यथा--- 
पिता रक्षत्ति कौमारे भर्ता रक्षति यौवने | 
रक्षन्ति स्थविरे पुत्रा न स्त्री स्वातन्व्यमहेंति ॥ 
+मनुस्मृति, 9/3 
स्त्रियों के छः दोप) इस प्रकार हँ--मादक द्रव्यों का पान, दुष्टों का संस 
पति का वियोग, इधर-उबर विचरदा, असामयिक शयन तथा परभग्रह में निवास । 
दत्तक पुत्र भादि का विघान भी तर्कपुर्वक विवेचित हुग्ना है। पैतृक सम्पत्ति के 
विभाजन के सभी नियमों का भी प्रतिपादन किया गया है। इस अध्याय में दण्ड- 
विधान का भी वर्णन हुग्रा है । 
दशम अध्याय में ब्राह्मणों के कार्य तथा क्षेत्र श्रीर बीज का वर्णान किया 
गया है। वर्शातंक्ट की निन्‍दा की गई है | धम्मंयुक्त घनागम की सात विधियों का 
वर्णन इस प्रकार हुआ है-- 
सप्त वित्ताममा घर्म्या दायो: लाभ: क्यो जयः । 
प्रयोग: कर्मयोगश्च सप्तप्रतिग्रह एवं सन 
+मनुस्मृति, 0/ 
शूद्र को मन्त्रहीन धर्मकार्य करने का निर्देश किया गया है। शुद्ध को घत- 


संचय करने का श्रघिकार नहीं दिया गया है । सेवक शूद्र के लिए जूठे अन्नादि को 
देता उचित माना गया है । 


] बही, 9॥4 
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ग्यारहवें अध्याय में स्नातकों के घर्म का यधादिधि उल्लेख हुआ है | कम्या, 
विवाहित युवती, अल्पन्न व्यक्ति, मूर्ल, रोगी और बन्ञोपवीत्न सत्कार से हीन 
व्यक्तियों को अ्ग्निहोत्र करने का अधिकार नहीं दिया गया है। यदि कोई ब्राह्मण 
अग्निहोत्र नहीं करता है तो उसे चान्द्रायण ब्रत घारण करने से ही छुद्धि प्राप्त 
होती है | सभी प्रकार के प्रायश्चिनों का वर्णन विधिपूर्वक्ष क्रिया गया है । यदि कोई 
व्यक्ति सूकर का वध करता है तो उसे घी से भरा घड़ा दान करना चाहिए। तीतर 
का वघ हो जाने पर एक सेर तिल दान करना चाहिए | तोते का वध कर देने पर 
दो वर्ष का बछड़ा और क्रौच पक्षी का दघ होने पर तीन दर्ष का ब्छड़ा दान में 


देना चाहिए । यधा-- 
घृत कुम्म॑ वराहे तु तिलबद्रोणं तु तित्तिरो। 
शुके द्विहापनं [वित्स क्रौंच हत्वा त्रिहायनम्‌ ॥॥ 
-मनुस्मृत्ि, / 34 

चान्द्रायणा व्रत: में त्रिकाल स्नान करना झावश्यक माना गया है । ऋृपष्ण पक्ष 
में व्यक्ति प्रतिदिन - ग्रास मोजन घटाता जाए तथा शुक्ल पक्ष में ॥-] ग्रास 
भोजन वढ़ाया जाए। चारों वर्णों के तप का भी सम्बक वर्णन किया गया है । 

वारहवें प्रध्याय में सत्व, रज तथा तम नामक त्रिगुण का विवेचन किया? 
गया है । वेदाम्यास, ज्ञान, पवित्रता, इन्द्रिय-निम्नहृ, घर्मकार्य और प्र/त्म चिन्तन सतो- 
गुणा के लक्षण हैं ॥ कर्म में श्ररुचि होना, श्रघीरता, शास्त्रवजित कर्म का आचरण तथा 
विषयों में श्रासक्ति होना रजोगरुण के लक्षण हैं। लोक, निद्रा, अधैर्य, करता, 
नास्तिकता, नित्य कर्म का त्याग, माँगने का स्वभाव होना तवा प्रमाद तमोगुणी लक्षरा 
हैं । स्वर्ग नरक, मोक्ष तथा आत्मा के दिपय में संक्षिप्त विचार किया गया है । 

यधाथ्ंत: मनुस्मृति एक महान धर्म शास्त्रीय ग्रन्ध है। परन्तु इस प्रन्ध में 
ब्राह्मगवाद का एक छत्र राज्य है। ब्राघुनिक युग के वैज्ञानिक दष्टिकीण के सम्मुख 
मनुस्मृति का नारी-पारतन्त्य तथा घूद्रन्धर्म नहीं ठहर सकता ॥। सृप्टि-र्चना के 
प्रसंग में कुछ अवैज्ञानिकता भी दिखलाई पड़ती है । फिर नी मनुस्मृति में राजदण्ड, 
शिक्षा, ग्रहस्व इत्यादि विषयों पर युक्तियुक्त विचार हुआ है। इसी कारण से 
मनुस्मृति का पध्राज भी प्रादर किया जाता है । 

अर्थशास्त्र 
(579875973509 ) 

'अर्थ' वित्त वा घन का वाचक छब्द हैं।जों छझास्त धन पर शासन या 
व्यवस्था करना सिखाता है, उसे अर्वज्ञास्त्र का नाम दिया गया है। संस्छृत साहित्य 
का अर्थशास्त्र श्राधुनिक 'इकॉनोमिक्स' से अत्यधिक भिन्न है। घाधुनिक धर्व-मास्म का 
देख्ध-विन्दु घन है, परन्तु प्राचीन धर्थशास्त्र का केन्द्र-चिन्दु शासन-ध्यवस्या है । 
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हमारे देश में प्रथ्शास्त्रियों बा राजतीत्यात्रायों क्री कमी तो नहीं रही, परन्तु 
दुस्संयोगवश राजनीति के विचारों के प्रामारिणक ग्रन्थ भ्रनुपलब्ध हैं । अंग्रेजों ने भारतीय 
साहित्य को विनष्ट करने का एक और सुन्दर एवं आश्चयंजनक श्रभियात चलाया 
कि समस्त भारतीय वाहमय कल्पित है । यहाँ के राम, कृष्ण, चाणवय, शंकराचार्य 
प्र।दि सभी कल्पना-पात्र है। परर, आ्राधुनिक श्रनुसस्धानों ने यह सिद्ध कर दिया है 
कि हमारा प्राचीन साहित्य कल्पित नहीं है । हमें वैदिक साहित्य को रूपक शैली के 
श्राधार पर, पौराणिक साहित्य को श्रतिशयोक्तिपुर्णा शैली के श्राघार पर तथा ज्योतिष 
को स्वभावोक्तिपूर्ण शैली के श्राधार पर ही परखना चाहिए । वस्तुत: गवेषणापुर्? 
हृष्टिकोश से यथार्थ की जानकारी हो सकती है । 


महाभारत के शान्ति पर्व में 'वेशालाक्ष/ नामक ग्रन्थ की चर्चा हुई है । इस 
ग्रन्थ के प्रणेता श्रादि देव शंकर थे । “वैशालाक्ष' ग्रन्थ केवल अर्थशास्त्र न होकर, 
धर्मशास्त्र भी है । श्राचार्य पुरत्दर ने 'बहुदन्तक' नामक श्र्थशास्त्र की रचना थी । 
कौटिल्य के श्रर्थशास्त्र में बृहस्पति को एक महान्‌ श्रथंशास्त्रकार के रूप में याद किया 
गया है । पौराणिक युग में नारद, शुक्राचार्य एवं बृहस्पति पूर्घन्य श्र्थशास्त्रकार हुए 
हैं । महाभारतकाल में विदुर तथा भीष्म महान्‌ अर्थशास्त्री हुए हैं। भरद्वाज ऋषि 
को भी महान भर्थशास्त्री वबतलाया गया है | पौराणिक साहित्य में राजनीति की 
व्यापक चर्चा है । हमारा ग्रथेशास्त्र राजतन्त्र का ही पक्षधर रहा है । 
कौटिल्य का अर्थशास्त्र 

इतिहास-पुरुष विष्णुग्ुप्त ही अपनी कुटिल या पेचीदी नीति के कारण कौटिल्य 
कहलाएं। विष्णुगुप्त के पिता का नाम चराक था, अतएवं विष्णुगुप्त को चणक-पुत्र 
होने के नाते चाणक्य भी कहा गया । श्राजकल “चाणक्य नाम सर्वाधिक प्रसिद्ध है । 
संस्कृत के प्रसिद्ध नाटक 'मुद्राराक्म” में चाणक्य की कूंढतीति का एक चमत्कार 
प्रदर्शित किया गया है । श्रतः चाणक्य या कौटिल्य कोई कल्पित व्यक्ति न होकर 
चन्द्रगुप्त मौयें का गुरु विष्णुगुप्त ही है। चाणक्य ने मगध वंश के राजा नन्द का 
उन्पूलन करके चन्द्रगुप्त को मगध-सम्राटु बनाया था। अन्तःसाक्ष्य के झ्लाधार पर 
चाणक्य चन्द्रगुप्त मौर्य का प्रघानमन्त्री था |? चद्धगुप्त मौगे का समय 325ई.पू. 
है | श्रतः कौटिल्य के अर्थशास्त्र का रचना-काल तीसरी शती ई.पू. निर्धारित किया 
जा सकता है | बीसवीं शताव्दी के आरम्भ में पण्डित शाम शास्त्री ने कौटिल्य- 
अर्थशास्त्र को सानुवाद प्रकाशित कराकर उद्धरित किया । आचार्य वात्स्यायन 
(300 ई.) के 'कामसूत्र' में कौटिल्य को महानु ्र्थशास्त्रकार के रूप में श्रादर दिया 
गया है । 200 ई.पू. तक श्रथवा सूत्रकाल की समाप्तिपयन्त प्र्थधास्त्र (कौटिल्थ) 
समाहत हो चुका था। ग्रत्तः कौटिल्य का श्रथ॑ंशास्त्र एक प्रामाणिक रचना है । 
अन्य अर्थशास्त्रकार ह 

नवम शताददी में 'बृहस्पति-सूत्र' ग्रन्य प्रक्राशित हुमा | यह ग्रन्य भ्रपने मूल 
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रूप में प्राचीन रहा होगा | दशम शताब्दी में श्राचायं सोमदेव ने 'नीतिवावयामृत' 
तामक अर्ंशास्त्रीय ग्रन्थ की रचना की | ग्यारहवीं शताब्दी में घारा नरेश राजा 
भोज ने 'युक्तिकल्तरः तथा चअपण्टेश्वर ने 'नोतिरत्नाकर' तथा नीतिप्रकाशिका' 
तामक श्रथ्थशास्त्रीय भप्रत्थों की रचना की । वारहवीं शताददी में श्राचार्य हेमचन्द्र ने 
'लघ्वहँनी ति” नामक ग्रन्थ की रचना की । इन श्रथंशास्त्रकारों के पश्चात्‌ चद्धशेखर ने 
'राजनी तिरत्नाकर्रां नामक ग्रन्य की रचना की । मित्र मिश्र ने 'वीरमिन्नोदय' नामक 
ग्रन्थ की रचना की, जिसका प्रकाशन चोखम्वा संस्क्ृत सीरीज (काशी) से हो चुका 
है । नीलकण्ठ से 'राजनी तिमयूख” नामक ग्रन्थ की रचना की, जिसकी एक प्रति 
स्व. वाब गोविन्ददास, काशी के पुस्तकालग् में सुरक्षित है । लक्ष्गीधर ने “राजनीति 
कल्पतरु' नामक ग्रन्थ की रवना की । इन अश्रर्थशास्त्रियों के प्रतिरिक्त श्ननेक ऐसे 
श्रथेशास्त्रकारों का उल्लेख मिलता है, जिनकी रचनाओं का कोई पता नहीं है । 
वस्तुत: भारतीय राजनीतिशास्त्र-साहित्व बहुत ही घनी रहा है । परन्तु दुर्भाग्य का 
विपय यह है कि राजनीति विज्ञान के विचारकों में कौटिल्य और गाँघी के श्रतिरिक्त 
श्रभी तक किसी भारतीय राजनीतिक विचारक को विश्व के राजनीतिक विच।रकों 
की श्वूखला में स्थान नहीं दिया गया । 

अ्रथंशास्त्र का वण्यें-विपय 

अर्थशास्त्र के प्रमुख विवेच्य विषय इस प्रकार हँ-- . राजा तथा मन्त्रियों 
का स्वभाव, 2. मन्त्रि-परिपद्‌ का निर्माण, 3. मन्त्रणा कक्ष की स्थिति, 4. विधान- 
रचना, 5. सन्धि-विग्रह । 

4. राजा तथा मन्त्रियों का स्वभाव--राजा का धीर, वीर एवं गम्भीर 
होना श्रावश्यक माना गया है । कौटिल्य ने राजमन्त्रि-मण्डल के लिए यह श्रावश्यक 
माना है कि वह सभी व्यक्तियों की बातों को सुने एवं किसी की श्रवमानना ने करे । 
किसी बच्चे के भी श्रथंपूर्णा वाक्य को कार्य में लेने वाले राजनीतिविद्‌ ही पण्डित या 
चतुर होते हैं । यथा -- 

न कतिचदवमन्येत सर्वेस्थ श्रणुयान्मतम्‌ । 
बालस्पाप्यर्थवद्‌ वाक्ययुपयुञ्जीत पण्डित ॥ 

कौटिल्य ने यह भी श्रावश्यक माना है कि राजनी तिविद्‌ स्वभावत: महापारखी 
होना चाहिए | उसे मित्र को भी पूर्णो विश्वास की दृष्टि से नहीं देखना चाहिए । 
यदि मित्र कभी कुपित हो जाएगा तो वह समस्त रहस्य को स्पप्ट कर देगा। 
मन्त्रियों में राप्ट्र के लिए समपंंणशीलता प्रपरिहाये है । मन्त्रियों के लिए राष्ट्र प्रात्मा 
के समान होता है तथा उन्हें राष्ट्र-प्रात्मा के हित के लिए सव कुछ त्वाग करने के 
लिए तत्पर रहना चाहिए--श्रात्मार्थ पृथिवी त्यजेत। ग्राचायें घुक्र ने शत्रु का 
प्रतिकार न करने वाले कायर राजा की भत्संना करते हुए लिखा है कि जिस प्रकार 
सर्प चूहों को निगल जाता है तथा जैसे प्रवास न करने वाला ब्राह्मण अप्ड हो जाता 
है, उसी प्रकार कदयें-स्वभाव का राजा नष्ट हो जाता है-- 
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द्वावेव भ्रसते भूमि: सर्पों विलशयानिव । 
राजानं चाबिरोद्धरं ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌ ॥ 

श्रतः राजा को नितानन्‍्त निर्भीकमना होना चाहिए । मनुस्मृति में उन 
सभासदों को मृतकप्राय बताया गया है, जो धर्म को घर्मं तथा श्रधर्म को प्रधर्म नहीं 
कह सकते। धर्म की रक्षा करने वाले व्यक्ति की रक्षा धर्म द्वारा होती है तथा अधर्मी 
व्यक्ति भ्रपने भ्रधर्म के भार से ही नष्ट हो जाता है । राजा तथा उसके मन्त्रियों को 
घर्मंपरायण, विवेकशील तथा सहज निर्भीक होता चाहिए । 

2. भन्न्रि-परियद्‌ का निर्माण--कौटिल्य ने राज्य के विकास के लिए कुछ 
विभाग बनाए । मन्त्रि-परिपद्‌ में कितने मन्‍्त्री होने चाहिएँ, इस समस्या का समाधान 
भी युक्तिपुवेंक किया गया है। श्राचार्यमनु ते मन्त्रि-परिपद्‌ में बारह मन्सत्रियों की 
संख्या निर्धारित की । ग्राचार्य बृहस्पति ने मन्त्रिमण्डल की सदस्य संख्या सोलह 
निर्धारित की । श्रौचाय शुक्र ने इस संख्या को बीस तक पहुँचा दिया है। श्राचार्य 
कौटिल्य ने सर्वाधिक युक्त संगत मत प्रस्तुत करके मन्त्रि-परिपद्‌ की सदस्य संख्या के 
निर्धारण हेतु केवल यही कहा कि मन्त्रियों की संख्या यथा सामथ्ये या यथावश्यकता 
होनी चाहिए | यथा-- | 

मन्त्रि-परिपदं द्वादशामात्यानु कुर्वीत! इति मातवा: । 
पोडश” इति बाहुँस्पत्या:। 
तवशतिम' इत्यौशनंसा: । 
'यथासामध्यंम' इति कौटल्य: ॥ --कौटिलीय प्र्थशास्त्र 
कोटिल्य ने राजा को श्रकेले ही निेय लेने से विनाशोन्मुख सिद्ध किया है ।. 
यदि राजा मसन्त्रि-्परिपद्‌ में से भी कुछ मन्न्रियों को साथ लेकर मन्त्रणा करता है 
तो उससे मन्त्र की गोपतीयता त्रनी रहती है | राजा के लिए यह भी श्रावश्यक है कि 
वह मन्त्रियों की योग्यता के अ्रनुप्तार उन्हें विभाग सौंपे । 

3. मन्त्रणा-फक्ष की स्थिति--कौटिल्य के श्रर्थशास्त्र में उल्लेख है कि राजा की 
योजना का भेद पशु-पक्षियों के प्राचरण से भी स्पष्ट हो सकहा है-पभ्रर्थात्‌ मन्त्रणा 
करने वाले मन्त्री अपने व्यवहार में कमी-कभी प्रमादवश अपनी गुप्त नीति को 
प्रकट कर बैठते हैं । झतः मन्त्रणा-कक्ष ऐसे स्थान पर होना चाहिए, जहाँ श्रन्य कोई 
भी व्यक्ति न कुछ सुन सके और न कुछ देख सके । जिस प्रकार एक कंच्छप अपने 
श्रंगों को श्रपनी कमठ में ही छिपा लेता है, उसी प्रकार सभी मन्त्री मन्‍्त्रणा-कक्ष में 
छिप जाने चाहिएँ । जिस प्रकार एक श्रवेयज्ञ ब्राह्मण श्राद्ध-भोग के लिए पनुपयुक्त 
रहता है, उसी प्रकार राजनीति को न जानने वाले अपने पक्ष के व्यक्ति से मस्त्रणा 
करना तथा उसे मन्त्र॒णा के विषय में सुनाना भ्रनुपयुक्त होता है। यथा-- 

नास्य गुह्य॑ परे विद्युः छिद्रं विद्यात्परस्थ च। 
गूह्देत्‌ कूमे इवांगानि यत्स्यात्‌ विवृतमात्मनः ॥ 
यथा हायश्रोत्रियः श्राद्ध न सतां भोक्‍्तुमहेति ॥ 
एवमश्रुतशास्त्रा्थो न मन्त्रे श्रोतुमहति ४ 
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4. विधान-रचना--कानून का निर्माण करने के लिए प्रजाहित की जानकारी 
श्रति श्रावश्यक है । राजा को उपस्थित या निकटवर्ती व्यक्तियों के साथ कार्यों को 
देखकर मन्त्र या कानूत-रचना के विपय में सोचना चाहिए । जो व्यक्ति प्रनुपस्थित 
या दूर हैं, उनके विपय में भ्रपने प्रतिनिधियों के माध्यम से पत्राचार द्वारा जानकारी 
प्राप्त करके विधान बनाना चाहिए । विधान बनाते समय पाँच तत्त्वों को घ्यान में 
रखना चाहिए | सर्वप्रथम वैधानिक कार्य-प्रारम्भ करने के उपायों के विपय में सोचना 
चाहिए । द्वितीय प्रपती सैन्य-शक्ति तथा घन को ध्यान में रखकर ही कानून बनाना 
चाहिए । तृदीय स्थान श्रीर समय के अनुसार ही कानून निमित करना चाहिए 
चतुर्थ विघ्नों के विनाश की सम्भावनाग्रों का भनुमान करके ही विधान विनिर्मित 
करता चाहिए। पंचम कार्य सिद्धि को ध्यात में रखकर ही कानून को अ्रत्तिम रूप 
देना चाहिए । राजा के लिए यह प्ावश्यक है कि वह मन्त्र-सिद्धि के पाँचों अंगों के 
विपय में अ्रपने मन्त्रियों से विचार-विमर्श करे । किसी भी कानून को वनाते समय 
विधिवेत्ताप्नों से विचार-विमर्श करना चाहिए । कानुन-रचना के परिप्रेक्ष्य में निर्धारित 
समय का ध्यान रखना चाहिए । मन्त्रणा के समय शत्रु-पक्ष को कमजोर करने का 
घ्यान रखना चाहिए। कौटिल्य ने मन्त्रियों को या साँसदों को प्रथवा राजा के 
प्रतिनिधियों की श्रांखों को राजा की ही अखें बतलाया हैं। उदाहरण के लिए इन्द्र 
की सभा में पाँच सो समासद थे, प्रतएव इन्द्र सहस्नाक्ष था । यथा-- 

“इन्द्रस्य मन्त्रिपरिपदृषीणां सहस्रम्‌ । तच्चक्षु: | तस्मादिमं हयक्ष सहस्राक्षमाह: ।” 
--कौटलीय प्रर्थशास्त्र 
मन्त्रणा के समय राजा कम से कम दो-तीन मन्त्रियों को साथ ले । भ्रधिक 
मन्त्रियों को साथ लेने से बहुमत का प्रश्न उठता है । यदि राजा प्ृकेला ही मन्त्र- 
सिद्धि का प्रयास करता है तो वह तानाशाह वव सकता है। मन्त्र-चिन्तन के लिए 
अपने पक्ष के चिन्तन के साथ प्रतिपक्ष का चिन्तन भ्रावश्यक है । 

5. सन्धि-विग्रह-कौटिल्य ने सन्धि-विग्रह के सम्बन्ध में प्रपना अनुभव 
व्यक्त किया है | कौटिल्य ने नन्‍्द का उन्मूलन करने के लिए प्रनेक राजाप्रों से सन्धि 
की थी, परन्तु चन्द्रगुप्त को एक महान्‌ सम्राट्‌ बनाने के लिए उसने विग्रह या संघर्ष 
का पथ अपना लिया था। कोटिल्य ने श्राने भागुरायण जैसे विनीत शिष्यों को राजा 
पर्वंतक के पुत्र मलयकैतु के राज्य में मेज दिया था।ये सभी सेनापति कम वेतन 
मिलने का आरोप लगाकर मलयकेतु की शरण में चले गए थे-यह कौटिल्य की 
कुटिल नीति थी । ननन्‍्द का प्रधान मन्त्री राक्षस भी चाणावय से बदला लेने के लिए 
कमर कसे हुए था । परन्तु चाणवय ने प्रपनी कुटनीति का प्रयोग करके मलयकैनु 
को सहायता देने वाले राजाग्रों में ही विग्नह॑ करा दिया | मलयक्रेतु और राक्षस पवड़े 
गए तथा चन्द्रगुप्त को एढा महान्‌ सम्राट घोषित कर दिया गया । चाणवय ने 
सिल्यूकस को पराजित करने के लिए भी सन्धि-विग्नह की नीति का सफल एरिचय 
दिया । राजा को प्रपनी शक्ति बढ़ाने के लिए सासन्‍्तों की संख्या में वृद्धि करनी 
चाहिए । प्रपने पड़ौसी महाप्रतापी राजा से सन्धि करना सफन्न राजनीति है | राजा 
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की दृष्दि में जो प्रतिपक्षी राजा कंटक-तुल्य चुभता है, उसको समूल नष्ट करने के 
लिए बिग्रह-नीति को श्रपनाना चाहिए | जब शत्र के साथ विग्रह शुरू हो जाए तव 
तक विग्रह-नीति का भेद नहीं खुलना चाहिए । अत्त: राजा की चिकीर्पा की जानकारी 
केवल कार्यरूपता द्वारा ही मिलनी चाहिए | यथा -- 
तस्मान्नास्थ परे विद्युः कर्म किचिच्चिकीपितम्‌ । 
श्रारव्वारस्तु जानीयूरारब्यं॑ कृतमेव वा।॥ 

गुप्त-सा म्राज्य के महान सम्राट समुद्रगुप्त की नीति उत्खात-स्थापन की थी। 
समुद्रगुप्त जिस राजा को पराजित करता था, उसे या उसके प्रतिनिधि को ही 
सन्त्रिवद्ध करके तद्राज्य का शासन-सूत्र सौंप देता था। ग्रत: इस नीति के माध्यम 
विग्रहजन्य प्रसन्तोप को दूर करने का श्रेय सन्धि-स्थापक को मिलता था । कौटिल्य के 
परवर्ती प्रथ॑श्ञास्त्रकारों ने दुर्वल राजा को सिहासनच्युत करने की नीति पर भी 
विचार किया है । 

भारतीय श्रर्थशास्त्रकारों ने जनमत को पक्ष में रखने की नीति पर भी विशेष 
वल दिया । भारतवर्ष में केन्द्रीय शक्ति की स्थापना के प्रयास अनेक प्रथेशास्त्रकारों 
की क्ृृतियों में सृस्पष्ट हैं । राजसूय एवं ग्रश्वमेव यज्ञ केन्द्रीय शक्ति की संस्यापना के 
ही राजकाय थे। चाणक्य नीति में केन्द्रीय शक्ति के निर्माण की स्वस्थ धारण का 
उल्लेख हे-- 

त्यजेदेक॑ कुलार्थ ग्रामस्पार्थ कुलं त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपदस्थार्थे श्रात्मार्थे पृथिवीं त्यजेतु ॥ 
अलंकार शास्त्र 
(?९०९०४८०७) 

ईंसा की छठी शताब्दी में भामह तथा दण्डी जैसे आ्राचार्यों की अलंकार- 
परम्परा का प्रवर्तत हुआ । इस परम्परा में प्रलंकारों का इतना विवेचन हुप्ना कि 
काव्य की प्रात्मा के रूप में श्रलंकार प्रसिद्ध हो गए । सभी सम्प्रदायों के आ्राचार्यों ने 
अलंकार-तत्त्व का विवेचन किया । इन सभी कारणों के फलस्वरूप कावध्य-शास्त्र को 
ग्रलंकार शास्त्र नाम से जाना गया | प्रलंकार में छः सम्प्रदाय भी प्रवरतित हुए । 
काल्य-शास्त्र के छः सम्प्रदायों--. रस-्सम्प्रदाय, 2. ध्वनि-सम्प्रदाय, 3. भ्रलंकार- 
सम्प्रदाय, 4. रीति-सम्प्रदाय, 5. वक्रोक्ति-सम्प्रदाय तथा 6. झ्रौचित्य-सम्प्रदाय के 
अ्राधार पर अलंकार शास्त्र का इतिहास भी सरलतापूर्वक जाना जा सकता है । 

3. रस-सम्प्रदाय--रस के रहस्य की चर्चा छान्‍्दोग्योपनियद्‌ में ही कर दी गई 
है--सर्वेपां भृतानां पृथिवी रसः |“ऋचः साम रसः। साम्त: उद्गीयों रसः । 
रस-सम्प्रदाय की स्थापना का श्रेय प्राचार्य भरत को है | भरत का समय हितीय 
शताब्दी निर्धारित है । इनका 'नाट्यशास्त्र' नामक ग्रन्य रस-विवेघन के लिए पहला 
प्रामणिक ग्रन्य है । आचाय॑ भरत ने नाटक के आठ रसों की चर्चा की है-- 

झट गार हास्य कदणा रोद्रबोरमयानका: । 
वीभत्तादुमुतसंज्ञी चेत्यप्टो नाट्यरसा: स्मृत्ताः । 
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आचार्य मरत के रस-निष्पत्ति विषयक सूत्र को लेकर भट्टलोल्लट, शंकुक, 
भट्टनायक तथा अ्भिनवगुप्त जैसे आचार्यो ने रस की दाशनिक व्याख्याएँ भी की | 
श्राचायं भरत का उल्लेख्य सूत्र यह है-विभावानुभावव्यभिवारीसंयोगाद्रस निष्पत्ति:।' 
प्र्थात्‌ विभाव, अनुभव तथा संचारी भावों के संयोग से रस व्युत्पन्त होता है । 
ग्राचाये भट्टलोल्लट, जिनका कि रसवादी प्राचार्यों के ग्रन्यों में उल्लेख किया गया 
है, कोई ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है । इन्होंने प्रत्यभिज्ञा दर्शन के परिप्रेक्ष्य में रसोद्र के पर 
विचार किया है । इन्होंने भावोत्पत्ति तथा रस की प्रतीति या प्रारोप पर बल दिया 
है । इनके रसवादी सिद्धान्त को “उत्पत्तिवाद! या 'आभारोपवाद' नाम दिया गया है । 
इन्होंने रस का प्रेक्षक की दृष्टि से विचार नहीं किया । 


आचायें शंकुक ने रस की व्यास्या-न्यायदशन के सन्दर्भ में की । इनका रस- 
सिद्धान्त “भ्रनमुमतिवाद” के नाम से जाना जाता है। श्राचार्य शंकुक ने रस को 
विचित्रानुभूति सिद्ध किया । डॉ. नग्रेन्द्र के अनुसार रस की विचित्रता का उल्लेख 
शंकुक की मान्यताओं के फलस्वरूप झ्रारम्म हुग्ना | शंकुक ने रस की व्याख्या करते 
समय 'चित्रतुरंगन्याय” की कल्पना की है। शंकुक ने रस के इतिहास में सामाजिकों 
की झनुमूति को भी महत्त्व दिया । यथा-- 


'रत्यादिभाविस्तत्रासन्‍्तपि सामाजिकानां वासनया चब्यंमागरों रस इति श्रीशंकुकः ।' 

शंकुक का कोई ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है । मम्मट के 'काग्गप्रकाश' तथा प्राचार्य 
अभिनवगरुप्त के अभिनव भारती' ग्रन्थ में शंकुक को रस का प्राचाय॑ बताया है । 
यदि शांंकूक का ग्रन्य उपलब्ध होता तो रस को कोई नई दिशा श्रवश्य मिलती है । 


रस के तीसरे महान्‌ व्याख्याकार भद्टनायक हुए हैं। भट्ठनायक ने रस- 
सम्प्रदाय में साधारणीकरणा नामक विशिष्ट तत्त्व को सम्मिलित किया । इन्होंने 
साँल्य दर्शन के श्राघार पर “भुक्तिवाद” का प्रवर्तन किया । रस की ग्रानन्दमयता को 
स्पप्ट करने के लिए भद्टनायक ने रस को सतोगुण से उत्पन्न माना । इन्होंने रस के 
इतिहास में “व्यंजना' के स्थान पर “भावकत्व व्यापार को तथा रसानुभूति या उत्पत्ति 
के स्थान पर “भुक्ति! का प्रयोग किया । भट्ठनायक दशवीं शताब्दी से पूर्व के प्राचार्य 
माने जाते हैं । 

दशवीं शताब्दी में आचार प्रभिनवगुप्त ने 'अभिनव भारती' नामक ग्रन्थ 
लिखकर रस के स्वरूप को स्पष्ट किया। इनका रस-सिद्धान्त 'अभिव्यक्तिवाद' के 
नाम से जाना जाता है। रस अभिव्यक्त होता है, उत्पन्न नहीं। अ्भिनवगुप्त ने 
रसास्वाद के वैचित्य का उल्लेख करते समय उसे 'पानक रस की संत्नादी । 
प्रत्यभिज्ञा या शव दर्शन के श्राधार पर रस को प्रभिव्यक्त सिद्ध किया गया | इन्होंने 
रस को निविध्न प्रतीतिग्राह्म' माना है। प्रभिनवगुप्त को रस के क्षेत्र में सर्वाधिक 
सम्मान मिला है । 


आ्राचार्य घनंजय ने दशवी शताब्दी के उत्तराद्द में भभिनवगुप्त की रसवादी 
मान्यता का खण्डन करके भट्टनायक की मान्यता का झुछ मण्डन किया । ये ध्वनि 
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विरोधी प्राचार्य थे । इनका 'दशखूपक' नाट्य ग्रन्य है । इस ग्रन्थ में रस के विपय में 
भी विचार किया गया है । इनके रसास्वाद की मान्यता का स्वरूप द्रष्टव्य है-- 
विभावेरनुभावश्च सात्विकीव्यभिचारिशिः ) 
श्रानीयमान: स्वाधत्वं स्थायी भावों रसः स्मृतः ।। 
-- देशझूपक, 4/ 
एकादश शती के उत्तराद्ध में श्राचार्य मम्मट मे ध्वनि के सन्दर्भ में रस पर 
भी विचार किया । इन्होंने शान्त रस को रस नहीं माना | इसकी लोकोत्तरता को 
सिद्ध करने के लिए श्राचार्य मम्मट का विशेष योगदान है । काव्यप्रकाश के आधार 
पर रस के चार प्राचायों--लोल्लठ, शंकुक, भटुनायक तथा अभिनवगुष्त की धारणाप्रों 
पर प्रकाश डालने का श्रद्मुत श्रेय मम्मठाचार्य को ही है । 
बारहवीं शत्ताब्दी के उत्तराद्ध में ग्राचार्य हेमचन्द्र के दो शिष्पों-- रामचद्ध 
तथा गुणचन्द्र ने रस को सुख-दुःखात्मक सिद्ध किया । इनका 'नाट्य दर्पण” ग्रत्थ 
उल्लेखनीय है । 'नाट्यदर्पण! में श्रन्तत: रस के वैचित््य को स्वीकार किया गया है । 
यथा--कविनटशक्तिजन्मना चमत्कारेण विप्रलग्धा: परमानन्दरूपतां दुःखात्मकेष्वपि 
करुणादिपु सुमेधस: प्रतिजानते । पातक्रमाधुर्येम्तिव व तीक्ष्णुस्वादेन दुःखास्वादेन 
सुतर्रा सुल्ानि स्वदन्ते ॥ --हिन्दी वाट्यदर्पण, पृ. 292 
4वीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में श्राचाय विश्वताथ ने साहित्य दर्पण वामक 
काव्य-शास्त्रीय ग्रन्य की रचना की । विश्वनाथ ने रप्त को महत्त्व देने के लिए रस 
की परिभाषा देते समय रसपूर्णा वाक्य की ही काव्य कहा--“रसात्मक॑ वाक्य काव्यम्‌ ।/ 
भ्राचायय विश्वनाथ ने रस्तास्वाद का स्वरूप स्पष्ट करते हुए लिखा है कि सहृदयों के 
प्रन्त:करण के रति जैसे स्थायी भाव ही विभाव, अनुभाव तथा संचारी भावों के 
द्वारा व्यक्त होकर रसख्पता को प्राप्त करते हैं-- 
विभावेनानुभावेन व्यक्त: संचारिशा तथा | 
रसतामेति रत्यादि: स्थायी भावः सचवेतसाम्‌ ॥॥ “साहित्य दर्पण 
साहित्य दर्पणकार ने रस के वैचित्रय को सिद्ध करने के लिए पूव॑वर्ती रसवादी 
आालोचकों के मत का निष्कर्प इस प्रकार दिया है-- 
सत्वोद्रेकादखण्ड स्वप्रकाशानन्द चिन्मयः ॥ 
वेद्यान्तर स्पर्शशून्यो ब्रह्मास्वाद सहोदर: ॥॥ 
लोकोत्तरचमत्कारप्राण:. कैश्चित्रमातृभि: । 
स्वाकारचदर्भिन्नत्वेनायमास्वादते रसः ॥॥ 
उपयुक्त उदाहरण के भाघार पर रस का स्वष्प विन्दुतः इस प्रकार जाना 
जा सकता है-- 
. रस सतोगुण के उद्देक से भ्रास्वाद्य होता है । 
2. रस भ्रपने झ्राष में प्रखण्ड होता है । 
3. रस स्वयं प्रकाशित रहता है, श्र्यात प्रकाश स्वरूप होता है । 
4. रस का चंतन्य रूप में अनुभव होता है । 
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5. रसानुभूति के समय अन्य सभी भाव विलीन हो जाते हैं । 

6. रसास्वाद ब्रह्मानन्द की भाँति मघुर होता है । 

7. रस श्रलौकिक एवं मूलतः चमत्कारी होता है । 

8. रस सहृदयों के द्वारा आझात्माकार के रूप में अनुभूत किया जाता है । 


सन्नहवीं शताब्दी में पण्डितराज जगन्नाथ ने 'रस-गंगाघर' नामक ग्रन्थ की रचना 
की | इस ग्रंथ में रस की विस्तारपूर्वक मीमांसा की गई है। जगन्नावाचार्य ने भ्रद्ें तवाद 
के सन्दर्भ में रस की व्याख्या की । इनका मत सारांशतः इस प्रकार हँ--'काव्य और 
नाटक में कवि झौर नट के द्वारा विभावादि के रूप में व्यंजना शव्द-शक्ति के व्यापार 
से दुष्पन्त एव शकुन्तला आदि प्रकाशित किए जाते हैं या प्रस्तुत किए जाते हैं । 
उन्हीं विभावादी को देखकर सहृदय अपने हृदय के विशेष भाव रूपी दोप के महत्त्व 
द्वारा कल्पित दुष्यन्तादि में चितवृत्ति की तल्‍लीनता के आधार पर स्वात्मा के ऊपर 
भ्रन्य ज्ञान का आवरण न होने पर साविभाष्य के द्वारा रत्यादि भावों के भ्रनिरवंचनीय 
रूप में उत्पन्न होने से रसरूपता को प्राप्त करते हैं ।” 


अ्रतः श्राचार्य जगन्नाथ ने चित्तवत्ति की तललीवता के आधार पर रस के 
वैचित्र्य को अधिक स्पष्ट कर दिया है। उन्होंने 'साविभाष्य' के झ्राधघार पर यह 
भी स्पष्ट करना चाहा है कि जिस प्रकार सीपी में रजत की प्रनिवंचनीय प्रतीति 
होती है, उसी प्रकार कल्पित विभावादि के प्रस्तुतीकरण के आधार पर प्रनिवन्यि 
रस की प्रतीति होती है | जगन्नाथ ने श्रद्व तवाद के आधार पर काव्यानुभूति को भी 
श्रज्ञान रूप माना है । इनके रसवाद का सार्राश यह है-- 


“भग्नावरणचिद्विशिष्टो रत्यादि: 7-श्रर्थात्‌ अज्ञान-रप आवरण से मुक्त 
शुद्ध चेतन्य का विषयगत रत्यादि स्थायी माव ही रस है । 
रस-सिद्धान्त 

श्राचार्य भरत के 'विभावानुभावव्यभिचारी संयोगाद्रस निष्पत्ति: सूत्र के प्राधार 
पर रस-सिद्धान्त परिपक्वता को प्राप्त हुआ है। रस के श्रवयवों को लेकर साधारणी- 
कररा को श्राधार बनाकर रस-निष्पत्ति का निख्पण रस-सिद्धान्त का प्रमुख विपय 
रहा है | श्राचार्य भरत के पश्चात्‌ लोलट्ड, शंकुक, मटुटनायक तथा अभिनवमुप्त 
जैसे भ्राचार्यों ने रस-निष्पत्ति को श्राधार बनाकर रस-सिद्धान्त का विकास करने में 
जो योगदान दिया, उसका वर्णन हम रस-सम्प्रदाय के सन्दर्भ में कर चुके हैं । यहाँ 
हम रस-सिद्धान्स की प्रमुख सामग्री पर ही संक्षिप्त प्रकाश डाल रहे हैं । 
रस के भ्रवयव 

विभाव, प्रनुभाव, संचारीभाव तथा स्थायी भाव रस के ग्रवयव कहलाते हैं । 
विभाव को रस की उत्पत्ति का मूल कारण बताया जाता हैं। विभाव विपयीगत 
तथा विपयगत नामक दो रूपों में देखा जाता है। रस का अनुभव करने वाले विभाव 
को 'प्राश्रय' कहा जाता है । यदि दुष्यन्त को शकुन्तला के सौन्दर्य को देसकर प्रेम 
का अनुभव करता बताया जाए तो हम दुष्यन्त को रस का ग्राश्नय कहेंगे । विपयगत 
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रूप में विभाव दो प्रकार का होता है। प्रथम भेद श्रालम्बन कहा जाता है तथा द्वितीय 


मेंद उद्दीपन नाम से जाना जाता है। भक्त के लिए भगवान्‌ का सौन्दर्य एवं अनुपम 
चरित्र भक्ति-रस के क्षेत्र में श्रालम्बन ही कहा जाएगा । राम के लिए सीता की छुवि 


आलम्बन ही कहा जा सकता है। हृदय के स्थायी भाव को उद्दीप्त करने वाले 
कारण को उद्दीपन विभाव कहा जाता है। प्रेमी के उर में एकान्त स्थान प्रेम को 
उद्दीप्त करता है । 

प्रेम या रति की अनुभूति शारीरिक चेष्टाग्रों से स्पष्ट हो जाती है । इसी 
प्रकार श्रन्य स्थायी भावों के सन्दर्भ में जानना चाहिए। रसानृभूति की पहचान कराने 
वाले भाव अ्रनुभाव कहे जाते हैं। सात्विक श्रनुभाव स्वेद, रोमांच, वैवर्ण्य, कम्पन 
श्रादि के रूप में होते हैं तथा समस्त शारीरिक चेष्टाएँ कायिक अ्रनुभाव के रूप में 
गिनी जाती हैं। अनुभाव रस की अभिव्यक्ति के तत्काल पश्चात्‌ उत्तन्न होते हैं । 


जो भाव थोड़ी देर तक व्यक्त होकर विलीन हो जाते हैं, उन्हें संचारी भाव 
कहते हैं । संचारी भावों की संख्या 33 कही गई है। निवेंद, ग्लानि, शंका, भसुया, 
प्रवहित्या, गवें, दैन्‍्य, श्रम, वित्तके, मति आदि संचारी भाव हैं। विभिन्न रसों से 
विभिन्‍न संचारी भावों का पृथक्‌-पृथक्‌ सम्बन्ध रहता है । 


जो भाव हृदय में सदेव विद्यमान रहते हैं, स्थायी भाव कहलाते ईहं । रसों के 
क्रम से स्थायी भावों का रूप इस प्रकार हैं-- 


रस स्थापी भाव 

।, खाद्भार रतति 

2. हास्य हास 

3. करुण शोक 

4... रोद्र ऋरोध 

5. वीर उत्साह 

65. भयानक वीभत्स 

7. वीभत्स जुगुप्सा 

8. प्रदुभुत विस्मय 

9... शान्‍्त शम 
80. भक्ति भगवद्‌ रति 
8]. वात्सल्य संतान रति 


रस निष्पत्ति-रसास्वाद को लेकर जो शास्त्रार्थ चला, उसकी एक ऐतिहासिक 
भाँकी प्रस्तुत की जा चुकी हैं। रस-निष्पत्ति के क्षेत्र में सबसे प्रधिक महत्त्व 
साधारणीकरण को मिला । यहाँ साघारणीकरण का संक्षिप्त विवेचन किया जा 
रहा है-राम तथा दुष्यन्तादि विशेष पात्रों के अनुभव को जनसाधारण का अनुभव 
बना देने की कला का नाम साधारणीकरण है। भट्टलोलट्ट ने साधारणीकरण के 
विपय में नायक, कवि तथा श्लीता या पाठक के भ्रजुभव की एकाकारता को महत्त्व 
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दिया है- तायकस्य कवे: श्रोतु: समानोध्तुभवस्तत: ।” हिन्दी काव्यशास्त्र में इसी 
सिद्धान्त को लेकर डॉ. नगेन्द्र ने कवि की अनुमूति के साथ तालमेल को ही साधारणी- 
कररणा का गुल केन्द्र बताया है | वस्तुतः कवि या साहित्यकार अपने पात्रों को जिन- 
जिन रूपों में जिस-जिस प्रकार से व्यक्त करेगा, पाठकों को तदगुसार श्रनुभूति होगी । 
यही श्रनुभूति साधारणीकरण के द्वारा होती है । श्रतः साधारणीकरण रस की 
पीठिका है | संस्क्ृत श्रलंकारशारत्र में साघारशीकरण के विपय में इतना विचार 
हुआ है कि उससे रसास्वाद की ग्नानन्‍्दमयता सुस्पष्ट हो जाती है । 
करुस रस की प्रानन्दसयता--करुण रस का स्थायी भाव 'शोक' है । शोक 
दुःखजन्य होता है, परन्तु उससे साहित्य के क्षेत्र में श्रानन्द प्राप्त होता है, यही रस 
का वैचित्य है। झाचायें विश्ववाथ ने इस विपय में बहुत ही स्पष्ट लिखा है-- 
करूणादावषि ज्ञायते यत्त परम सुखम्‌ । 
सर्चेतसामनुभव: प्रमारां तत्र केवलम्‌ ॥-साहित्य दर्पण 
करुण रस के श्रास्वाद के सन्दर्भ में पाश्चात्य काव्यशास्त्र में भय श्रौर दया 
के सन्तुलन पर बल दिया गया है । हिन्दी काव्यशास्त्र में जीवन की संतुलित संवेदना 
को काव्य में चित्रित होने के फलस्वरूप करुश रस को भी ग्रानन्दमय सिद्ध किया है। 
इस सन्दम में डॉ. नग्रेन्द्र के विचार द्रष्ट>य हैं- 
“जीवन के कटु श्रनुभव भी काव्य में, श्रपने प्राधारभूत संवेदनों के समन्वित 
हो जाने से झ्रानन्दप्रद वन जाते हैं ।” 
“डॉ. नग्रेन्द्र : रीतिकाव्य की भूमिका (तू. सं.) पृ. 64 
रस-संस्या--संस्क्ृत साहित्य की घारा में ग्यारह रसों को मान्यता मिली है। 
ये ग्यारह रस इस प्रकार हैं-.श्ज्भार, 2. हास्य, 3. करुणा, 4. रोद, 5. वीर, 
6. भयानक, 7. वीभत्स, 8. शान्त, 9. भ्रद्भुत, 0. वात्सल्य तथा ]. भक्ति-रस । 
भरत मुन्ति के नाट्यशास्त्र में शान्‍्त रस को छोड़ कर प्रन्य प्रारम्भिक प्राठ रसों को 
मान्यता मिली । दशवीं शताब्दी में घनन्‍जय ने “दशरूपक' ग्रंथ लिखकर काव्य को 
दृष्टि से शान्त रस के श्रस्तित्व को नवम रस के रूप में स्वीकार किया। 4वीं शती 
में श्राचार्य विश्वनाथ ने श्रपने सुप्रसिद्ध काव्यशास्त्रीय ग्रन्थ साहित्य दर्पण में 
वात्सल्य/ को दशम रस के रूप में स्वीकार किया । हिन्दी साहित्य की ऋृष्ण-भक्ति 
शाखा के कवि सूरदास ने वात्सल्य रस का श्रनूठा चित्रण किया है । श्राचार्य मम्मट 
ने 'काव्य प्रकाश' में भक्ति के सन्दर्म में केवल इतना ही कहा है कि देवादि से सम्बद्ध 
रति फैवल एक संचारी भाव है-- 
रतिदेवादिविपया व्यभिचारी तथांजित: । 
भाव: प्रोक्‍्त: |! 
झागे चलकर महाप्रमु चैतन्य द्वारा प्रचारित भक्ति-सिद्धान्त को गौटीय 
वप्णवों ने समर्थन प्रदान किया । कालान्तर में वष्णवों ने भक्ति-रस को श्रादिरस के 
रूप में प्रतिप्ठित किया । श्रीरूप गोस्वामी के “भक्तिरसामृत सिन्धु/ तथा “उज्ण्वल 
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नीलमणिएय नामक ग्रन्थों में भक्ति-रस का स्वरूप स्पष्ट किया गया है) भक्ति-रस का 
स्थायी भाव भगवत्‌्विपयक रति है । अ्रतः 'भक्ति-रस' ग्यारहवाँ रस है| इन ग्यारह- 
रसों के प्रतिरिक्त कुछ श्रन्य रसों की उदभावना भी की गई है। नवम शताब्दी में 
आचार्य रुद्रट ने 'प्रेयान! रस की कल्पना की । गौड़ीय वैष्ण॒वों ने 'मघुर-रस' की भी 
कल्पना की है| श्रत: रसों की संख्या में पर्याप्त वृद्धि हुई है । 
रसराज 
रसराज के प्रश्न पर पअ्रत्यधिक विवाद रहा है। रसराज की समस्या से 
सम्बद्ध प्रमुख विवाद निम्नलिखित हैं-- 
भवभूति श्रौर करण रस का रसराजत्व--आचाये कवि भवमूति ने सप्तम 
शताब्दी में 'उत्तररामचरित” नामक नाटक की रचना करके करुण रस को मूल रस 
के रूप में मान्यता देकर उसका उदाहरण भी उक्त नाटक के रूप में प्रस्तुत किया । 
श्राचार्य भवमूति के ये शब्द द्रष्टव्य है-- 
एको रसः करुणा एवं निमित्तमेदाद 
भिन्नः पृथक पृथगिवाश्रयते विवर्तान्‌ । 
प्रावर्त:ं बुदबद-तरंगमन्नानू विकारान्‌ 
प्रम्भो यथा, सलिलमेव तु तत्‌ समग्रम्‌ ॥॥ 
-उत्तररामचरित, तृतीय श्रंक 
अर्थात्‌ मुख्य रस करुण ही है। श्रन्य श्द्भारादि रस कारणों-विभावादि के 
भेद से उसी प्रकार पृथक्‌-पृथक्‌ रूप में प्रतीत होते हैं, जिस प्रकार जल की मूल घारा 
में तरंगें, मंबर तथा वुलबुले जल के ऊपर होने पर भी श्रलग-ग्रलग प्रतीत होते हैं । 
यद्यपि करुए रस के रसराजत्व को लेकर पर्याप्त आलोचना हुई है ।! परन्तु 
हमें करुण रस के रसराजत्व की पुष्टि में वौद्ध दर्शन के झाधार पर बहुत्त कुछ कहने 
में संकोच नहीं करना चाहिए। करुण रस को रस-सम्राटू घोषित करने के कुछ तक 
इस प्रकार दिए जा सकते हैं-- 
[. संसार में करुणा की प्रधानता नि्विवाद है । 
2. साहित्यिक संवेदना का प्रटूट सम्बन्ध करुणा से ही है । 
3. करुणा सहानुमूति का मूल स्रोत है । 
4. सभी रसों का मार्मिकता से स्पष्ट सम्बन्ध है । 
5. साहित्यिक करुण रस प्हानुभृति के ही कारण ग्रानन्दजन्य होता है । 
शान्त रस का रसराजत्व--दशवीं शताब्दी में प्राचाये श्रभिनवगुप्त ने रस 
को दार्णनिक कसौदी पर कसा । उन्होंने प्रपने ग्रंथ अभिनव भारती” में शान्तरस को 


प्रधान या झंगी तथा मूलरस घोषित किया है। दूसरी शताब्दी में भ्राचार्य भरत ने 
शान्तरस की महिमा पर जो प्रकाश डाला था, उसी को अभिनवगुप्त ने शान्तरस 


] अलौकिक-विशन्ावत्वय॑ नीतेम्यी रतिलीलया । 
सदुकत्या च सू्॑ तेम्य: स्पात्‌ सून्यक्वमिति स्थित्ति: ॥ | 
--श्रीरूप गोघ्वामी : भक्तिरतामृतसिधू, 2/5/06 
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के रसराजत्व का प्रमुख आधार बनाया। श्राचायं भरत ने शान्त रस को मूल रस कहा 
है तथा सभी रस व्यक्त होकर उसी में विलीन हो जाते हैं। यथा-- 
स्व स्व॑ निमित्तमादाय शान्ताद भावः प्रव्ते । 
पुननिमित्ता पाये च शान्त एवोपलीयते ॥-नाट्यशास्त्र, अध्याय 6 
श्भिनवगुप्त ने शव दर्शन के श्राधार पर यह सिद्ध करने का प्रयास किया कि 
शान्त रस का सम्बन्ध संवित्‌ सागर शिव से है | समूचे विश्व के दर्शन में इस तत्त्व 
से बढ़कर कोई खोज नहीं हो सकी है । शिव-तत्त्व आनन्द का ग्रखण्ड और अनन्त 
समुद्र है । वही तत्त्व या महाशान्ति अन्य रसों के रूप में विभिन्न निमित्तों को पाकर 
प्रतिविम्बित हो जाती है । प्रत्यभिज्ञावादी शव दाशेनिक हृदय को अष्टदल कमल की 
उपमा द्वारा सम्बोधित करते हैं। श्राठों स्थायी भाव-रति, हास, शोक, क्रो, भय, 
- उत्साह, जुगुप्सा तथा विस्मय रस हृदय-क्रमल के श्राठ दल हैं | शान्त रस का स्थायी 
भाव 'शम' है। जहाँ 'रति” नामक स्थायी भाव समरक्तता को प्राप्त हो जाता है, वह 
शान्तरस प्रद्वितीय रस है। इस पुस्तक के लेखक ने भी शान्त रस को रसराज घोषित 
करते हुए लिखा है-- . ' 
शानन्‍्त रस-घारा केवल मूल 
श्रन्य रस ऊमि तरंग समान; 
होकर प्रकट क्षिप्र तिरोहित 
मिलते मूल धारा में श्रम्लान । --शिवचरित, पृ. 3 
महाकवि जयशंकर प्रसाद ने समरसता की दुहाई देते हुए, शान्त रस की 
अनिर्वचनीय स्थिति को इस प्रकार स्पष्ट किया है-- 
समरस थे जड़ या चेतन 
सुन्दर साकार बना था; 
चेतनता एक विलसती 
श्रानन्द प्रखण्ड घना था। -+कामायनी, प्रानन्दसग्ग 
दाशेनिक आ्राघार पर शान्तरस को रसराज घोषित करने में किसी विद्वान 
कोई आरापत्ति नहीं होनी चाहिए | यथार्थेत्र: सभी रस ग्ानन्दानुमूत्ति की दृष्टि से 
समान हैं । 
श्रुद्धार रस का रसराजत्व--शइज्जार रस के संयोग तथा विप्रलम्म नाम से 
दो पक्ष होते हैं। इसका स्थायी भाव रति है । संसार की सृष्टि का कारण रति ही 
है । इसलिए बारहवीं शताब्दी में श्राचार्य भोजराज ने “्यृद्धारप्रकार्शा नामक ग्रन्थ 
की रचना की तथा तके के धाघार पर यही सिद्ध किया कि श्वूगार रस ही 
रसराज है। बधा-- 
हजार वीर करुणादुनुत रोद्रहास्य 
वीभत्सवत्सल भयानक शान्तनाम्न:॥ 
आम्नासिपुर्देश रसान्‌ सुधियों वर्य तु 
ख्ज्भारमेव रसनाद्‌ रसमामनामः ॥ 
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आ्राधुनिक युग में 'काम' को महत्त्व देकर शृद्धार रस का रसराजत्व सिद्ध 
किया गया है | श्ृद्धार के पक्षधर एक मूल चीज को मूल जाते हैं। मूल बिन्दु यह 
है कि 'रति! नामक भाव का आनन्द भी आनन्दधारा का अंशमात्र है । शान्त रस का 
केन्द्र ईश्वर ही मूल रस है। श्रतः 'रसो वे सः” जँसी उक्तिबों को विस्मृत करके हम 
इधर-उधर के नगण्य तत्त्वों के आधार पर श्ाज्भार रस को रसराज सिद्ध करने की 
हठ करते हैं | हिन्दी के श्राचाये कवि केशवदास ने श्द्भार रस की मूर्ति कृप्ण में 
सभी रखों को देखने की सुन्दर कल्पना की है । परन्तु आचार्य केशव यह भूल गए हैं 
कि उनके कृष्ण शृद्धार की मूरति न होकर मूलतः: शान्तरस की ही मूृत्ति हैं । श्रतः 
श्रगार शान्‍त रस की ग्रांशिक अभिव्यक्ति मात्रा है। श्रीकृष्ण का दाशंनिक रूप 
शानन्‍्त रस का ही पोपक है । यथा-- 
भ्रव्यक्त व्यक्तिमापन्‍्नं मनन्‍्यते मामवबुद्धयः ॥ 
परं॑ भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌ । 
नाहूं प्रकाश: सर्वेस्य योगमाया समावृतः । 
मूढ़ोई्यं नाभिजानाति लोको मामजमव्ययम्‌ ॥। 
- गीता, 7/24-25 
अ्रदुभुत रस का रप्तराजत्व-आचाये विश्वनाथ के पूर्वज नारायण पण्डित 
ने भ्रदमुत रस को मूल रस माना है । रस अपने आझ्राप में श्रदभुत है । भ्त्त: रसराजत्व 
के निर्धारण में श्रदमुत रस की ओर ध्यान जाना बहुत कुछ युक्तिसंगत है | साहित्य 
से भ्रदूमुत तत्त्वों के समावेश से ही कुतूहल उत्पन्न होता है । आचार्य कुन्तक (दश्त्रीं 
शती) ने काव्य की परिभाषा देते समय विदग्चता को महत्त्व दिया है--वंदर्ध्यमंगी 
भशरितिः' ) फिर भी अद्भुत ईश्वर का स्वरूप शान्त-प्रशान्त ही है | श्रतः दार्णनिक 
कसौटी पर शान्त रस के अ्रतिरिक्त श्रन्य किसी रस का रसराजत्व त्रिकाल में भी 
सम्भव नहीं है । भ्रतः जो वात्त भ्राचायं भरत ने कही तथा जो दर्शन में मान्य है, 
उससे पीछे हटना मूखंता मात्र है । 
संस्कृत आलोचना में रस की उपयोग घिघि 
रस को काव्य की आत्मा मानने के कारण संस्कृत ग्रालोचना में रस की 
उपयोग विधि को महत्त्वपूर्णा स्थान मिला है | संस्कृत आलोचना में रस-समावेश के 
परीक्षण के प्रमुख विन्दु इस प्रकार हैं-- 
रसों का समावेश करने के सन्दर्भ में आचार्यों का यह मत है कि किसी 
महाकाव्य में श्यूगार, वीर, शान्त जैसे रसों में से कोई रस श्रंगी रस होना 
चाहिए तथा श्रन्य रस प्रंगभूत रसों के रूप में प्रयुक्त होने चाहिएँ । नाटक में केवल 
श्र गार, हास्य, करुणा, रोद्र, वीर, भयानक, अदमृुत तथा वीभत्स नामक झाठ रसों को 
प्रयोग ही सम्भव माना गया है । शान्त रस अभिनय का विपय नहीं हो सकता, श्रत: 
उसे नाटक में स्थान नहीं देना चाहिए । 
किसी कवि के लिए यह आ्रावश्यक है कि वह शाश्वत सत्त्य को प्रकट करने के 
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लिए अपने भात्रों को इस रूप में प्रस्तुत करे क्रि पाठक या श्रोता उसक्ने द्वारा प्रस्तुत 
पात्रों के साथ अपना तादात्म्य स्थापित करते हुए साचारणीकृत स्थिति में पहुँचकर 
काव्य का रसास्वादन करते रहे | इस विपय में कहा भो है--“नायकस्य कवे: श्रोतुः 
समानो5नुभवस्ततः ।” रस अभिव्यक्ति में अलंकार का संतुलित प्रयोग भी महत्त्वइर्ण 
बिन्दु है । 

विभिन्न रसों से विभिन्न अनुभावों, स्थायी भावों तथा संचारी भावों का 
सम्बन्ध रहता है। भरत: उनका ध्यान रखकर ही काव्य में रस-सामग्रो को स्थान 
दिया जाता है । यदि कवि वीर रस का समावेश करता है तो उसके लिए यह 
श्रावश्यक कि वह अपने काव्य में चीर हृदय के पात्रों को प्रस्तुत करके उनके हृदय के 
स्थायी भाव को जगाने के लिए समुचित प्रतिपक्ष को प्रस्तुत करे | यदि प्रतिपक्ष की 
उदात्तता का चित्रण नहीं होगा तो काव्य में वीर रस हाध्यास्पद स्थिति को पहुँच 
जाएगा अथवा “नहीं गजारि जरू बंधे खझ्यूगाला' उक्ति चरितार्थ हो जाएगी। 
भारतीय ब्ालोचना गरास्त्र में रूपक का प्रणेता तथा काव्य का रचयिता कदि ही 
माना जाता है। भ्रतः कोई कवि किस प्रकार से अपने नाटक या काव्य को सरस 
बना पाता है, उसके लिए विशिष्ट स्थितियों का प्रतिपादन किया गया है । 

रस-मैत्री तथा रस-विरोध नामक सिद्धान्त भी रस की उपयोगविधि का 
प्रमुख पहलू है । श्टगार और हास्य, वीर और रीद्र मित्र रसों के रूप में जाने जाते 
हैं । करुण भर शान्त, वीर और भयानक रस विरोधी रसों के उदाहरण हैं । इसी 
प्रकार से कुछ संचारी भाव भी विशिष्ट रसों से ही सम्बद्ध रहते हैं ॥ यदि कोई कवि 
रस के ऐसे उपयोग को भुलाएगा तो वहाँ उसके काव्य में रस-दोप उत्पन्न हो जाएगा। 
स्थायी भाव को व्यक्त न दिखाकर शब्दतः प्रस्तुत किया जाता'है । तो 'स्वपदवाच्यत्त्व' 
दोप माना जाता है । देवता, माता-पिता श्रादि की रति को श्गार की प्रतिवादिता 
का विपय बना देने से रस का व्याघात माना जाता है । अ्रतः संस्कृत आलोचना में 
रस उपयोग विधि श्रत्यन्त विस्तृत है । 

घ्वनि सम्प्रदाय 
नवम्‌ शताद्दी के उत्तराद्ध में आचार्य आनन्दवर्धन ने 'छवन्यालोक नामक 
ग्रन्य की रचना द्वारा घ्वनि-सम्प्रदाय को जीवित करके घ्वनि-सिद्धान्त को मण्डित 

किया | श्राचार्य आनन्दवर्धघन कश्मीर के राजा पझ्वन्तिवर्मा के सभापण्डित थे। 
“्वन्यालोक' ग्रन्य के ऊपर दशवीं घताव्दी में आचाय अभिनवगुप्त ने “घ्वन्यालोक 
लोचन' नामक प्रामाणिक्र टीका की । आचार्य आनन्दवर्धन ने घ्वनि को काव्य की 
आत्मा माना है--काव्यस्यात्मा घ्वनिरिति यत्यूवें; सूरिमिः कथित: ।! 

प्रत्येक ग्रक्षर की एक ध्वनि होती है । जब अनेक घ्वनियों के योग से घब्दों 
का निर्माण होता है तंथा वे शब्द प्रतीयमानार्य को प्रस्तुत करने में समर्थ सिद्ध होते 
हैं; तो वे ध्वनि कहलाते हैँ । ध्वन्यातोककार ने लिखा भी है -- 

यत्रार्थ: शब्दों वा तमर्थमुपसर्जनीकृत स्वायों । 
व्यक्त: काव्य विशेष: स घ्वतनिरित सूरिभिः कथितः ।॥। 


शास्त्रीय साहित्य 87 


प्र्थात्‌ जहाँ भर्थ या शब्द या दोनों अपने श्रापको प्रतीयमानार्थ के लिए 
समर्थित कर देते हैं तथा प्रतीयमानार्थ के माध्यम से जो काव्य व्यक्त होता है, उसी 
को विद्वानों ने घ्वनि या ध्वनि काव्य कहा है । झ्राचार्य श्रानन्‍्दवर्घधत ने “सूरिभि: 
कथित: पदवन्ध से यह स्पष्ट कर दिया है कि ध्वनि के विपय में आचार्य पहले ही 
से विचार कर रहे हैं। ब्रत: प्रतीयमानार्थ ही घ्वनि है। शब्द से श्र्थ स्फुटित होता 
है, अ्रत: बह स्फोट ही घ्वनि है । इसीलिए ध्वनि-सम्प्रदाय का सम्बन्ध व्याकरण 
शास्त्र के स्फोटवाद से भी जोड़ा जाता है । 'स्फुटति श्रर्थ: अ्रस्माद्‌ इति स्फोट: 
शब्द से प्र का फूटना ही स्फोट है | स्फोटवाद शब्द को नित्य सिद्ध करके उम्र 
श्र्थाभिव्यक्ति में पूर्ण समक्ष सिद्ध करता है । पतंजलि के महाभाष्य में इस रहस्य पर 
तर्कपूर्वक प्रकाश डाला गया है । वस्तुतर 'शब्द' शब्दायमान होने से घ्वनि का ही 
ब्यंजक है । अतः: व्वनि व्यक्त होती है । वह नित्य है | वह प्रतांति का विपय है । 
ध्वनि-विरोधी सिद्धान्त 

घ्वन्यालोककार को मुख्यतः तीन प्रकार के मतवादी ग्राचार्यों के विरोध का 
सामना करना पड़ा | ध्वनि-विरोधी तीन सिद्धान्त इस प्रकार हैं--. अभाववादी, 
2. भक्तिवादी तथा 3 अलक्षणीयवादी । 

[. श्रभाववादी--छठी शताब्दी में श्रलंकारवादी आ्राचार्य भामह ने “शब्दार्थो 
काव्यम्‌'--्रर्थात्‌ शब्दार्थ ही काव्य है, कहकर काव्य के रहस्य को प्रकट किया था । 
झ्रागे चलकर अ्रलंकारवादी श्रावार्यों ने इस धिद्धान्त के मण्डन हेतु श्रपनी मेघाशक्ति 
को सम्वित कर दिया । ग्रतः श्र॒लंकारवादी आचारयों ने काव्य के रहस्य की अलंकारों 
के माध्यम से ही व्यक्त करने का प्रयास किया । उन्होंने श्रलंकारों के विवेचन के 
साथ-साथ ग्रुण, वृत्ति तथा रीति ग्रादि काव्य-तत्वों पर भी प्रकाश डाला। ऐसे 
श्रलंकारवादी ग्राचार्यों ने ध्वनि! नामक किसी काव्य-तत्त्व की सत्ता की स्वीकार तक 
नहीं किया | भ्रतः: ध्वनि की सत्ता को स्वीकार न करने के कारण उनके घ्वनि- 
विराधी धिद्धान्त को अभाववादी' नाम मिला । 

दूसरे परम्परावादी अ्रलंकाराचार्यों ने श्रबंकारों को ही आनन्द-दायक सिद्ध 
किया | इनका मत यह है कि जब से काव्य-घारा प्रवाहित है, तभी से अलंकार 
सहुदयों को प्रानन्द-विभोर करते प्रा रहे हैं । ग्रतः ऐसे श्रानन्ददायी प्रलंकार-त्तत्त्व 
से पृथक्‌ किसी ध्वनि” नामक काव्य-तत्त्व की कल्पना करना मूर्खेता मात्र है । 

तौसरे ब्रभाववादी आ्ाचार्यों ने छठी शताब्दी के आ्राचार्य दण्डी के मत को 
प्रमाण-स्वरूप मानकर यही कहा कि श्रलंकारों का क्षेत्र श्रत्तीम है। अलंकार्ों की 
रहस्यात्मकता का पूर्णक्पेण विवेचन ब्रसम्भव है: 

काव्यशोभाकरान्‌ धर्मान्‌ श्रलंकारानु प्रचक्षेत्त । 
ते चाद्यापि विकल्पन्ते कस्तानु कात्स्न्वेन वक्ष्यत्ति ॥ --काव्यादर्श 
ऐसे ग्राचार्यो ने प्रलंकारों को सर्वाधिक महत्त्व देकर उनके समक्ष किसी 
काव्य-सम्प्रदाय को प्रकाशित होने से रोकता चाहा । ऐसे श्राचार्य ध्वनि को शब्॒लंकारों 
में ही प्रस्तभूंत मानते हैं। इनका मत है कि या तो घ्वनि है ही नहीं, यदि वह है 
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भी तो उसका अन्तर्माव अलंकारों में हो हो जाता है, क्योंकि प्रश्नस्तुत प्रगंधा जेते 
श्रलंकारों में प्रतीयम।नार्थ की प्रधानता रहती है । 

भक्तिवादी --'भक्ति' शब्द लक्षणा का वाचक है। भक्ति शब्द का अर्थ-तं।इना 
या प्रयकता भी है । जब किसी शब्द को तोड़कर या दूसरे ही रूप में लिया जाता है 
तो लक्षणा शब्इ-शक्ति मानी जाती है | यथा--भो रक्तपेन्ट [ अन्नागच्छ ।' वाक्य 
में किसी लाल पेन्ट को आने के लिए कहा गया है। लाल पेन्ट तो किसी को बात 
सुनने में असमर्थ है, परन्तु लालपेन्टवारी व्यक्ति उम्रस्ते जुड़ा रहने के कारण उतक्ो 
समझ लेता है। अ्रतः यही लक्षणा शब्द शक्ति है। लक्षणा दो प्रकार की होती 
है--रूढ़िवती तथा प्रयोजनवती । प्रयोजनवती लक्षणा का क्षेत्र बहुत ही व्यापक 
माना गया है| अतः प्रयोजनवती लक्षणा में भी गूढ़ार्थ को .प्रकट करने की शक्ति 
विद्यमान रहने से लक्षणा से भिन्न किप्ती घ्वनि! नामक तत्त्व को स्वीकार करने को 
आवश्यकता नहीं है । यह भक्तिवादियों का मत है । 

अलक्षणीयवादी--अलक्षणीयवादियों का कहना है कि 'व्वनि' नामक तत्त्व को 
परिभाषित नहीं किया जा सकता । वह केवल अनुभवगम्य है । उप्त्ा शब्दों के द्वारा 
वर्णोत असम्भव है । अतः घ्वनि को अनिवेचत्तीय. मानकर उसके काव्य-तत््व की 
मान्यता को ही सदिग्ध मान लिया गया है । 

ग्राघुनिक काव्यशास्त्र के इतिहास में उपयुक्त तीनों ही मतों का युक्तियुक्त 
खण्डन करके घ्वनि-सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है। वस्तुतः अलंकारवादी 
परम्पराप्रेमी या रूढ़िवादी होने के कारण श्रागे विचार नहीं कर सक्के । लक्षण्या ही 
शब्द-शक्ति की सीमा नहीं है, श्रतः व्यंजना शब्द-शक्ति घ्वनि का स्नोत्त है । श्रलक्लणीय- 
वादियों का यह कथन भी ठीक नहीं है कि व्वनि अनुभवगम्ध ही है, वह शब्दों के 
द्वारा चित्रित नहीं हो सकती । क्योंकि प्रथलिंकारों का सम्बन्ध भो ग्रनुभव से ही है। 
स्वयं प्रानन्दवर्घन ने ग्रप्रस्तुत प्रशंसा अलंकार को ग्रलंकार न कहकर ध्वनि कहा है । 
घ्वनिवादियों के प्रनुमार घ्वनि के भेदों में एक भेद अ्ल्लंकार ध्वनि भी है । 

व्यनि-विरोघी बारह सिद्धान्तों या तत्तवों का विवेचन मिलता है, जिनका 
विश्लेषण इस प्रकार है-- () तात्ययं शब्द शक्तिवादी (अ्रभिहितान्वयवादी मीमांसक, 
(2) अभिधावाद, (अन्विताभिघानवादी मीमांसक्), (3) जहत्स्वार्थालल्लणा, 
(4) अजहत्स्वार्थालक्षणा, (5) स्वार्यानचुमान, (6) परावानुमान, (7) अर्थापत्ति, 
(8) तनन्‍्त्र, (9) मासोशक्ति, (0) रसकार्यता - (भटुटनोत्लट), () भोगवादी 
(भट्टनायक) तथा (2) व्यापारान्तर वाबन (अलक्षणीयवव्रादी), 

घिरोधों की निराकृति-ध्वन्यालोककार ने ध्वनिवाद के विरोधियों को प्रपनी 
निम्न युक्तियों से शान्त करके घ्वनि-सिद्धान्त प्रतिपादित किया-- 

बोद्घु स्वरूप संस्था निमित्त कार्य प्रतीतिकालानाम्‌ । 
झ्राश्नय विपयादीनां भेदात्‌ भिन्‍नोउमिधेयतो व्यंग्य: ॥॥ 

ध्वनि-सिद्धान्त व्यंग्य पर आधारित है| प्रत: व्यंग्यार्व अभिधार्य या बाच्यार्य 

तथा हक्ष्या्थ से श्रग्नांकित कारणों के फतस्थरूप भिन्न है 
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. ज्ञाता-वाच्यार्थ का ज्ञाता व्याकरणविद्‌ होता है, परन्तु ब्यंग्यार्थ का 
ज्ञाता काव्य-मर्मज्ञ भी होता है। अत: वोद्ा या ज्ञाता के भेद के कारण ध्वनि का 
श्रस्तित्व है । 

2. स्वरूप--वाच्याथ सकारात्मक होता हुम्ना भी व्यग्य की प्रधानता के 
कारण नकारात्मक बन जाता है । इसका वैपरीत्य भी सम्भव है | ग्रत: ध्वनि अलग 
ही तत्त्व है 

3. संज्या--वाच्यार्थ से केवल एक ही व्यक्ति को एक ही रूप में सम्बोधित 
किया जाता है, परन्तु प्रतीयमानार्थ विभिन्न वर्गों को एक साथ विभिन्न रूपों में 
प्रेरित करता है । यथा-.गतो5स्तमकं:'---.'सूर्यास्त हो गया” प्रतीयमाना्थ विद्यार्थी, 
कमंचारी, भक्त श्रादि को भिन्न-भिन्न रूपों मे प्रेरित करता है । 

4. निमित्त- वाच्यार्थ का करण या साधन व्याकरण है, परन्तु व्यंग्यार्थ तो 
देश, काल, प्रकरण श्रादि भिन्न-भिन्न निमित्तों से प्रतीत हुआ्ना करता है । 

5. कार्य--वाच्यार्थ का कार्य अर्थ को स्पष्ट करना मात्र है, परन्तु व्यंग्यार्थ 
अर्थ की चमत्कारिक प्रतीति कराता है । 

6. प्रतोतिकाल--वाच्यार्थ की प्रतीति तत्काल होती है, परन्तु व्यंग्यार्थ 
की प्रतीति कुछ विलम्ब से होती है। अब्रतः काल-भेद के कारण व्यग्यार्थ भिन्न 
तत्त्व है । 

7. श्राक्षय-वाच्यार्थ का आधार शब्द है, परन्तु व्यंग्यार्थ में शब्दार्थ की 
संघटना का सम्मिश्रण रहता है । 

8. विपय--वाच्यार्थ का विपय एक होता है, परन्तु व्यंग्याथ एक ही साथ 
झनेक विपयों को संकेतित कर सकता है । 

ध्वनि में सभी काव्य तत्तवों का समावेश-आरचाये अनन्दवर्धन ने ध्वनि- 

तत्त्व के तीन भेद किए हैं-.वस्तु ध्वनि, श्र॒लंकार घ्वनि तथा रस घ्वनि। इस 
त्रिभेदीय ध्वनि के अतिरिक्त गुणीभूत व्यंग्य तत्त्व का भी प्रतिपादन श्राचाये मम्मट 
(!वीं शताढूदी ) ने श्रपने क्ाव्यप्रकाश नामक ग्रन्थ में किया है । भ्रतः रस, भलंकार, 
रीति, वक्रोक्ति तथा श्रौचित्य नामक सभी गढ़ काव्य-तत्त्व घ्वनि में ही श्रन्तभूत हो 
जाते हैं। यहाँ हम संक्षेपत: ध्वनि-सम्प्रदाय के इतिहास के आ्राघार पर घ्वनिवादी 
झलंकार शास्त्र का इतिहास प्रस्तुत करना चाहते हैं । 

वस्तु ध्वनि--आचारय आनन्दव्घन ने वस्तु-तत्त्व के प्रतिपादन में व्यंग्य की 

प्रधानता दिखाकर श्रभिघावादी मीमांसकों के मत का निराकरण कर दिया है । 
यथा-- भ्रम धामिक विद्वव्यः स शुनकोउ्य मारितस्तेन । 
गोदानदीकच्छ कुज्जवासिना हस्तसिददेन ॥ 
हाँ किसी चंचला ने किसो संन्यासी को हटाने के लिए यह व्यंग्य किया है 
कि झरे घामिक व्यक्ति ! झ्राप गोदावरी नदी के त्तटवर्ती कुज में सानन्‍द विचरण 
करो, क्योंकि जो कुत्ता आपको परेशान करता था, उसे किसी खूखार सिंह ने मार 
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दिया है। भरत: सिंह के भय से संन्‍्यासी तदुक्त कुज को त्याग देगा, यही अभीप्सित 
है। इसीलिए अ्भिवावादी आचार्यो के मत का व्यंग्याथ के चमत्कारिक प्रतिपादन 
से निराकरण हो जाता है । 

झलंकार ध्वनि--काव्यशास्त्र में शताधिक अलंकारों का विवेचन है | ग्राचार्य 
आनन्दव्धेन ने आलंकारिक व्यंग्य के आधार पर अ्र॒लंकारवादियों के मत को निराक्षत 
करके ध्वनि-सिद्धान्त का मण्डन किया है । यथा-- 


यावन्नकोशविकासं प्राप्नोति ईपत्‌ मालती कलिका । 
मकरन्दपानलोभयुक्तश्रमर ! तावदेव मर्दय्सि ।॥। 
अर्थात्‌-- नहिं पराग, नहिं मधुर मघु. नहिं विकास इहक़ाल। 
ग्रलि, कली ही सौं वंध्यो, श्रागे कौन हवाल ॥ 
--धिहारी 
यहाँ प्रस्तुत प्रेमी की श्रोर अप्रस्तुत भ्रमर तथा कली के सम्बन्ध से श्रप्नस्तुत 
प्रशंसा श्रथवा श्रन्योक्ति श्रलंक्रार-स्वरूप व्यंग्यार्थ ही चित्रित है। भ्रतः यहाँ अश्रलंकार 
घ्वनि व्यंग्यार्थ ही है, वाच्यार्थ या लक्ष्यार्थ नहीं । 
रस ध्वनि-काव्यशास्प्रोक्त विभिन्न रसों का सम्बन्ध व्यंजना व्यापार से है, 
वाच्याथे तथा लक्ष्यार्थ से नहीं | ग्रतः रस घ्वनि के अन्तगंत सभी रसों का समावेश 
हो जाता है। श्रतः रस घ्वनि घ्वनि-सम्प्रदाय का प्राण है, हमें यह भी विस्मृत नहीं 
करना चाहिए । दशम शतताव्दी के आचाये श्रभिनवग्ुप्त ने रस को काव्य की प्रात्मा 
प्राना था । वस्तुतः रस भ्रौर ध्वदि दोनों ही तत्त्व अभिव्यक्त होने के कारण काव्य 
की श्रात्मा हैं। फिर भी घ्वनि-तत्त्व रस-तत्व की अपेक्षा श्रधिक्त व्यापक है। भ्रतः 
घ्वनि काव्य की श्रात्मा है । 
प्रतीयमानार्थ का स्वरूप--ध्वनिवादियों ने प्रतीयमाना्थ को वाणी का 
विचित्र तत्व मानकर उसे इस रूप में कहा है-- 
प्रतीयमानं पुनरन्यदेव वस्त्वस्ति वाणीपु महाकवीनाम्‌ । 
यत्तत्‌ प्रसिद्धावववातिरिक्तं विभाति लावण्यमिवांगनासु ॥। 
श्र्थात्‌ महाकवियों की वाणी में प्रतीयमाना््थ सभी प्रसिद्ध काब्य-तत्त्वों के 
होने पर भी कुछ श्रन्य ही तत्त्व है, जो स्त्रियों के लावण्य की भाँति विचित्र रुप में 
ही व्यक्त हुआ करता है । ग्रतः शारीरिक गठन, आामूपणा, रंग श्रादि से श्रलग 
लावण्य-तत्त्व कोई विचित्र तत्त्व ही है | जिस प्रकार लावण्य हमारे व्यक्तित्व की ही 
अभिव्यक्ति है, उसी प्रकार प्रतीयमानार्थ में काव्य की रमणीयता व्यक्त रहती है । 
इसी प्रसंग में ध्वन्यालोककार ने समासोक्ति, ग्राक्षेप, विशेषोक्ति, पर्यायोक्ति तथा संकर 
श्रादि प्रलंकारों में वाच्यार्थ की प्रधानता सिद्ध करके प्रतीयमानार्थ का स्वरूप 
प्रतिपादित किया है । श्रतः प्रतीयमानाय् व्यंग्यार्थ ही है | 
एकादश शताब्दी में 'काव्यप्रकाश” के प्रणोता श्राचार्य मम्मट का उदय 
घ्वनिवादी प्राचार्य के रुप में हुआ | भ्राचार्य मम्मट कश्मीर के निवासी थे । उन्होंने 
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काव्यप्रकाश में घ्वनि-भेदीं का सवित्तार वर्णंव किया है । उन्होंने ध्वनि अ्र॒लंकार 
को निम्न बिन्दुग्रों के श्राधार पर विकसित किया है-- 
(4) व्यंजना शब्द-शक्ति की स्वतन्त्रता, (2) व्यंजना के भेदोपभेद, 
(3) ध्वनि का विस्तार । 
श्राचार्य मम्मठ ने मीमांसकों तथा वौद्धों आदि के मतों का खण्डन करके 
व्यंजना शब्द-शक्ति की स््र॒तन्त्रता मण्डित की है । उन्होंने 'गंगायां घोष:” उद्यहरण 
के आधार पर लक्ष्यार्थ की सीमा निर्घारित करके व्यंजना शठ्द-शक्ति का क्षेत्र निश्चित 
कर दिया है। "गंगा में घोष” या घर' जैसे बाच्यार्थ की कोई संग्रत्ति नहीं बैठती, 
क्योंकि गंगा के प्रवाह में किप्ती फोंपड़ी का अस्तित्व सिद्ध नहीं होता । श्रत: गंगा 
नदी के तट पर किसो का घर है, यही लक्ष्यार्थ है । परन्तु 'गंगायां घोष: पदबन्ध में 
गंगा के दटवर्ती घर में उसकी शीतलता का व्यंग्याथ भी छिपा हुआ है। श्रतः 
लक्षणा लक्ष्य को प्रकट कर करती है, परन्तु ततन्निहित व्यंग्य को नहीं। गब्रतः 
लक्षणावादियों का यह भ्रम था कि वे लक्ष्य और प्रयोजन दोनों की ही लक्षणा से 
सिद्ध करके व्यंग्यार्थ को नहीं मानते थे । श्रतएव व्यंजना शब्द-शक्ति श्रर्थ प्रतिपादन 
की चरम सीमा है । इसीलिए आचार्य मम्मठ ने तीत प्रक्रार का काव्य माना है- 
(१) उत्तम काव्य (घ्वनिकाव्य), (2) मध्यम काव्य (गुणीमृत व्यंग्य काव्य) तथा 
(3) अ्रधम काव्य (चित्र काव्य) । अतः इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि ग्ाचारय॑ 
मम्मट ने घ्वनि-सम्प्रदाय से सम्बद्ध समस्त आक्षेपों का प्रवल खण्डन किया है। 
प्राचार्य मम्मठ ने व्यंजना शब्द-शक्ति को शाब्दी व्यंजना तथा श्रार्थी व्यंजना 
के रूप में विभाजित किया है | यह वर्गीकरण शब्दार्थ के श्राघार पर किया गया है । 
अलंकारवादी श्राचायं भी शब्द और अर्थ को लेकर अलंकरारों का विवेचन करने के 
लिए प्राग्रे बढ़े हैं । व्यंजना के भेदोपभिद इस प्रकार हैं-- 
शब्द द्वारा व्यंग्य को प्रकट करना शाब्दी व्यंजना कहलाता है। शाव्दी 
व्यंजना के चौदह भेद किए गए हैं-(!) संयोग, (2) विप्रयोग, (3) सहाचर्थ, 
(4) विरोध, (5) श्रर्थ, (6) प्रकरण, (7) लिंग, (8) शब्दान्तरसन्निधि, 
(9) सामर्थ्य, (0) ब्रोचित्मय, () देश (2) काल, (3) व्यक्ति, 
(4) स्वर । 
श्र्थ-व्यंग्य को प्रार्थी व्यंजना कहा जाता है १ इसके दश भेद हैं--() वक्‍तृ- 
वैशिष्दूय, (2) बौद्धव्य-वैशिष्ट्य, (3) काक्ु-वैशिष्ट्य, (4) वाक्य-वैशिष्ट्य, 
(5) वाच्य वेशिष्टूय, (6) भ्रन्यसन्चिधि, (7) प्रस्ताव, (8) देश, (9) काल 
तथा (0) प्रन्यविधि। ग्राचार्य मम्मठ ने शब्द एवं अर्थ के झ्राधार पर व्यंजना के 
भेदोपभेदों को अ्रच्छा विस्तार देकर व्यंजना का स्वतन्त्र भ्रत्तित्व ही पिद्ध नहीं 
किया है, अपितु उसके क्षेत्र को भी प्रतिशय व्यापक सिद्ध कर दिया है । मम्मट का 
व्यंजना वर्णन तकंसंगत है । 
आ्राचाय मम्मट ने 'काव्यप्रकाश' नामक ग्रन्थ में ध्वनि के दस्त हजार चार 
सौ पचपन भेदों का उल्लेख क्रिया है--'शरेपुयुगलेन्दव' मम्मठ ने लक्षणामूलक घ्वनि 
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को श्रविवाक्षित वच्य-घ्वनि तथा झ्रभिधामुलक ध्वनि को विवक्षितान्यपरवाच्य घ्वनि 
के ताम से पुकारा है। काव्यप्रकाशकार ने शब्द-शक्तिमूलक तथा भ्र्थ-शक्तिमूलक 
ध्वनि-भेदों को संकर और संसृष्टि जैसे अ्रलंकार-व्यंग्यों से मिश्रित करके घ्वनि-भेदों 
को आशातीत विस्तार दे दिया है। प्रतः घ्वनि विस्तार की हृष्टि से झ्राचार्य मम्मट 
ने ध्वनि-सम्प्रदाय को अभूतपर्वे योगदान दिया है। 

गुणीमृत व्यंग्य--गौरा व्यंग्य का नाम गुणीभमृत व्यंग्य है। प्रधान व्यंग्य 
ध्वनि है तथा श्रप्रधान व्यंग्य ग्रुणीमूत् व्यंग्य । श्राचाये मम्मट ने ग्रुणीमृत व्यंग्य को 
श्राठ भेदों में विभाजित किया है--() श्रग्रढ़ व्यंग्य, (2) अपरांग व्यंग्य, 
(3) वाच्यसिद्धयंग व्यंग, (4) श्रस्फुट व्यंग्य, (5) सन्दिग्घ-प्राधान्य व्यंग्य, 
(6) तुल्य-प्राघान्य व्यंग्य, (7) का्रवाक्षिप्त व्यंग्य, (8) असुन्दर व्यंग्य । गुणी मृत 
व्यंग्य में वाच्यार्थ की प्रधानता रहती है। 


श्राचार्य मम्मठ का ध्वनि-सम्प्रदाय को योगदान--मम्मट का कीति-नेन्‍्द्र 
एकमात्र ग्रन्थ 'काव्यप्रकाश” है। इस ग्रन्थ में आचार्य महिमभट्ट के व्यक्तिविवेक 
ग्रन्थ के प्रवल ध्वनि-विरोधी तर्को को युक्तिपूर्वंक निराकृत किया है । महिमभद्ट 
ने ध्वनि को अनुमान के श्रन्तगंत गिना था । १२न्‍्तु अनुमान तो ज्ञान क्रा साधन है, 
जबकि घ्वनि प्रमाण से वढ़कर तत्त्व है या प्रमाण है | श्रत: आचार्य मम्मठ ने ध्वनि 
को तक॑ संगत रूप देकर ध्वनि-सम्प्रदाय को प्रामाणिक बना दिया । इसीलिए परवर्ती 
श्राचार्यों ने ध्वनि का सम्मान किया है । 


प्राचायं विश्वताथ--“साहित्य दर्पण” ग्रन्य में रस, ध्वनि, पश्रलंक्रार, ग्रुण, 
वृत्ति, रीति, शब्द-शक्ति श्रादि की युक्तियुक्त मीमांसा हुई । रसवादी झ्राचार्य विश्वनाथ 
ने ध्वनि की भी मीमांसा की है। श्राचार्य विश्वनाथ ने काव्य के श्रान्तरिक तत्त्व 
के रूप में ध्वनि को पर्याप्त सम्मान दिया है। वस्तुततः दशवीं शताब्दी में ही रस 
श्रौर ध्वनि को काव्य के आ्रान्तरिक तत्त्व के रूप में पूर्ण प्रतिष्ठा मिल चुकी थी । 
इसीलिए रसवादी तथा घ्वनिवादी ग्राचार्यों ने रस और घ्वनि को बिना किसी 
विवाद के समर्थन प्रदान किया है । 

श्राचार्य जगन्नाथ--सत्रहवीं शत्ताव्दी में शाहजहाँ से सम्मान प्राप्त प्राचार्य 
जगन्नाथ ने 'रस-गंगाघर' नाम से काव्य शास्त्रीय ग्रन्य की रचना की । यह ग्रन्य 
ध्वनि-सम्प्रदाय का अश्रन्तिम प्रीढ़ ग्रन्थ है । इस ग्रन्थ में काव्य के सभी तत्त्वों की प्रौड़ 
मीमांसा मिलती है । आाचायें जगन्नाथ ने काव्य की परिभाषा घ्वनि झौर रस के 
सन्दर्भ में ही दी है-“रमणीयार्थ प्रतिपादकः शब्दः काव्यम--पअ्रर्थात्‌ रमशीयार्थ का 
प्रतिपादक शब्द ही काव्य है । वस्तुतः आचार्य श्रानन्दवर्धन का प्रतीयमानार्थ रमणियों 
के लावण्य की भाँति विचित्रता को लेकर भ्रलंकार शास्त्र के मंच पर घमका था 
तथा आ्राचाय जगन्नाथ की काव्य-परिभाषा भी उसी रमणीयता को लेकर ध्वनि- 
पोपक रूप में साहित्य शास्त्र के मंच पर श्रवतीर् हुई है। रस गंगाघरकार ने यह 
भी स्पष्ट कर दिया है कि जो ध्वनि प्रतंकारों के चमत्कार के रूप में इधर-उधर 
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श्रस्त-व्यस्त थी अथवा भटकी हुई थी, उसी को आचाये श्रानन्दवर्धेन ते ध्वनि के रूप 
में व्यवस्थित किया है -- 
“ध्वनिकृतामालंकारिक-सर णि-व्यवस्थापक त्त्वात्‌ ।7 
--रसगंगाघर 
ध्वनि-विरोधी श्लाचायं-कश्मीर निवासी श्राचार्य मुकुलभट्ट में अपने 
अभिवा वृत्तिमातृका' ग्रन्थ में घ्वनि के अस्तित्व तक को कककोर दिया है। श्रापने 
ब्रनि को लक्षणा के अन्तर्गत ही परिगशित किया है | प्रतिहारेन्दुराज में ध्वनि को 
भ्र॒लंकार के अन्तगंत माना है । आचार्य भट्टनायक ने रस को भावकत्व व्यापार से 
सम्ग्द्ध करके व्यंजना के अस्तित्व को ही स्वीकार न करके घ्वनि का विरोध क्रिया 
हैं । इनका ग्रन्थ 'सहुृदय-दर्पश” है | आप एक महान रसवादी आचार्य थे। आचार्य 
कुन्तक (दशवीं शताब्दी) ने 'वक्रोक्ति जीवितम्‌' ग्रन्थ में ध्वनि को वक्तोक्ति का ही 
रूप बतलाया है | आचाये महिमभदट्ट के 'व्यक्तिविवेक' ग्रन्थ में ध्वनि को श्रमुमान के 
अन्तर्गत मिनते की पेशकश की गई है । 
यथार्थतः ध्वनि-सम्गदाय आज रस-सम्प्रदाय के समान संप्रतिष्ठित है। रस 
प्रौर ध्वनि दोनों ही साहित्यशास्त्र के क्षेत्र में प्रख्यात रहे हैं। हिन्दी काव्यशास्त्र 
में ध्वन्ति को एक महान काव्यशास्त्रीय सम्प्रदाय के रूप में सम्मनित किया गया है । 
ऐसा लगता है कि रस और ध्वनि तत्त्वतः एक ही वस्तु के दो नाम हैं । रस प्रौर 
ध्वनि दोनों ही व्यंजना के व्यापार हैं । 
श्रलंकार-सम्प्रदाय 
'प्रलंकार' शब्द का अर्थ है--आमूपण । जिस प्रकार शरीर की या व्यक्ति 
की शोभा अलंकार को घारण करने से बहुगुशित होती है, उसी प्रकार कांव्य-शरीर 
की शीमा ग्रलंकारों से श्रनेक गुणी होती है। रसवादियों के प्रत्रोक्त सिद्धान्त की 
परवाह न करके श्रलंकारवादियों मे भ्रलंकार को काव्प का सर्वस्व स्वीकार किया है! 
मधार्थेतः काच्य का तत्त्व भ्रलंकार शारीरिक प्रामूपणों के समान नहीं है। अलंकार 
घैलीगत तत्त्व है श्ौर शैली में श्रान्तरिक तत्त्व-व्यक्तित्व की प्रघानता होती है । 
'स्टाल इज दा मैन हिमसेल्फ सिद्धान्त अलंकार सम्प्रदाय के ऊपर चरितार्थ होता 
है। इसीलिए श्रालंकारिकों ने प्रलंकार तत्त्व में सभी तत्वों का समावेश किया है । 
| हम प्॒लंकार सम्प्रदाय का इतिहास इसी सन्द्ं में प्रस्तुत कर रहे हैं । 
भामह-अ्रलंकार-सम्प्रदाय के प्रवर्तत का श्रेय श्राचार्य भामह को ही है । 
प्राचार्य भामहु के पिताजी रक्तिल गोमी थे । भाभह की जन्मममि कश्मीर मानी 
गई है । बौद्ध न्याय के आचार्य घमंकीति के सिद्धान्तों से प्रभावित होकर भाभह 
धाचार्य दिडु नाग (छठी शताब्दी) से प्रभावित जान पढ़ते हैं। झतः भामह छठी 
शत्ताव्दी के ही शभ्राचार्च थे व्योंकि धर्मकीति सप्तमशती के आचार्य मान्य हैं। 
श्राचार्य भामह के सामने आचार्य भरत द्वारा प्रतिपादित चार ब्रलंकार थे-...यभक, 
उपमा, रूपक तथा दीपक । आचार्य भरत (द्वितीव शती) ने भ्पने नाट्यशास्त्र में 
36 लक्षणों की भी चर्चा भी है, उन्हें श्राधार बनाकर भी अलंकारों का विकास 
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किया गया । आचायें भरत का रस-तत्त्व भी 'रसवत्‌' अलंकार वन गया । प्राचार्य 
भामहे ने 'काव्यालकार' नामक आलक्रारिक ग्रन्य की रचना की। इन्होंने काव्य की 
परिभाषा देते समय 'शब्दार्थों काव्यमु' कहा तो परवर्ती आाचार्यों ने शब्द शोर अर्थ 
को भ्राघार बनाकर ध्वनि, रीति, वक्तोक्ति आदि सम्प्रदायों को ही प्रवर्तित कर 
दिया । भामह ने काव्यालंकार के दूसरे तथा तीसरे परिच्छेद में अलंकारों का परिचय 
दिया है। भागह ने भरत द्वारा वशित दश गणों को काव्य के तीन गुणों-माधुय॑, 
श्रोज तथा प्रसाद में ही अ्न्तर्भाव कर दिया । परवर्ती झ्ाचायों ने भामह के सिद्धान्त 
का अनुगमन किया है। भागह अलंकार-सम्प्रदाय के ही प्रवर्तक न होकर भलंकार 
शास्त्र के स्वतन्त्र प्रवर्तंक के रूप में भी सम्मान्य हैं। इन्होंने वक्रोक्ति को श्रलंकारों 
का प्राण माना है । 

दण्डी--दण्डी का स्थितिकाल सप्तमी शताब्दी है। इन्होंने 'काव्यादर्श नामक 
श्रालंकारिक भ्रन्य की रचना की । इन्होंने काव्य की शोभा विवर्द्धित करने वाले 
तत्त्वों को भ्रलंकार कहकर रसवाद, घ्वनिवाद आदि के लिए मार्ग साफ कर दिया । 
क्योंकि जब काव्य के शोभाकारी तत्त्व अलंकार हैं तो वे वाह्म तत्त्व हो रहे | श्रतएव 
काव्य का आान्तरिक तत्त्व तो कुछ झौर ही रहा । परन्तु प्राचार्य दण्डी ने प्रलंकारों 
की व्याप्ति को भ्रसीमता अवश्य प्रदान की । 


काव्यशोभाकरान्‌ घर्मान्‌ श्रल्ंकारान्‌ प्रचक्षते । 


ते चाद्यपि विकल्प्यन्ते कस्तान्‌ कारत्स्येन वक्ष्यति ॥। 
--काव्यादर्श 


श्राचार्य दण्डी ने श्रलंकारों के साथ रीति-तत्त्व पर भी सुन्दर प्रकाश 
डाला है । 

उद्भद--आ्राचायं उदभट अलंकार शास्त्र के प्रलंकारवादी श्राचार्यों में 
उल्लेखनीय हैं। श्राप कश्मीर नरेश जयापीड की सभा के पण्डित थे। झापने 
काव्यालंकारसार संग्रह! नामक ग्रन्थ की रचना की । उद्भटाचार्य का स्थितिकाल 
प्रष्टमशती का उत्तराद्ध है। उदभट ने श्रलंकारों का वेज्ञानिक विवेचन किया है । 
उद्भट के विशेष सिद्धान्त इस प्रकार हैं-- 

() श्रथ॑भेद से शब्द-भेद की कल्पना, (2) शब्द-श्लेप तथा धर्थ-श्लेप को 
अर्धालंकारों में ही परिगणित करना, (3) श्रन्य अ्र॒लंकारों के योग में श्लेपालंकार 
की प्रवलता का प्रतिपादन करना, (4) वाक्य का तीन प्रकार से प्रभिघा व्यापार, 
(5) श्र्थ की दो प्रकार की कल्पना--विचारित-सुस्थ तथा भविचारित रमणीयब, 
(6) काव्य-गुणों को संघटना का धर्म मानना । इनके प्रलंकार भ्रन्य में प्रलंकारों 
का विशद विवेचन है। पहले उदभटाचार्य को ही शप्रलंकार-सम्प्रदाय का पहला 
प्रामाणिक प्राचार्य माना जाता था। वस्तुत्तः प्रलंकारों का इतना विस्तृत विवेचन 
पहले-पहल उद्भठाचायें ही ने किया । । 

रुद्रट- आचार्य रुद्रट ने नवम्‌ शत्ताब्दी में काव्यालंकार ग्रन्थ में बक्रोक्ति 
नामक प्रलंझार की विचित्र उद्भावना की । इन्होंने 'वक्रोक्ति' को घब्दालंकार के 
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रूप में प्रस्तुत किया । इन्होने पहली बार श्रलंकारो का वैज्ञानिक विभाजन किया । 
शब्दालंकार, श्रर्थलेंकार तथा उभयालंकार नामक अलंकार-भेद के साथ ही 
श्रर्थालंकारों के भी अ्रनेक तक॑मूलक भेद किये गये । आचार्य रुद्रट ने प्रतीयमानार्थ 
का विवेचन करने के लिए 'भाव” नामक नवीन अलंकार की कल्पना की । 
रुद्रटाचायें ने वास्तव, ओ्पम्य, अ्तिशय तथा श्लेप को श्र॒लंकार का मूल तत्त्व माना 
है । श्राचार्य रुद्रट का अ्लंकार-सम्प्रदाय को उनकी मौलिक उद्भावना का विशिष्ट 
योगदान है । 

श्रग्तिपुराण-- ! वीं शी में श्रस्निपुराण में श्रलंकारों का महत्त्व प्रतिपादित 
करते हुए यह बताया गया है कि जिस प्रकार अग्नि अनुष्ण नहीं हो सकती, उसी 
प्रकार काव्य का भी भ्रलंकारों के विना कोई श्रस्तित्व नहीं हो सकता । यथा-- 

अंगीकरोति यः काव्यं शब्दार्थावनलंकृती । 
श्रसी न मन्यते कस्मात्‌ श्रतुष्णमलंकृती ।। 

परन्तु यह उक्ति श्रव जयदेव के चन्द्रालोक की ही मानी जाती है। श्रर्नि- 
पुराण में अलंकारों को विशेष महत्त्व दिया है। वस्तृत: श्रग्निपुराण एक विभिन्न 
विद्या कोप है । 

रुप्यक-वा रहवीं शताब्दी में कश्मीर नरेश राजा जयस्िह के समकालीन 
के रूप में रुप्पकत का नाम उल्लेखनीय है। रुप्यक ने 'अलंकार-सर्वस्व” नामक 
प्रालंकारिक ग्रन्थ की रचना की । इन्होंने 75 श्रर्थालंकारों तथा 6 शब्दालंकारों 
का वर्णन किया है । श्रतः अलंकार सर्वेस्व में श्रलंकार संख्या 8। तक पहुँच गई 
है । रुप्यक ने विचित्र तथा विकल्प जैसे श्रलंकारों की उद्भावना करके प्रपनी मौलिक 
सूकवृक का परिचय दिया है। परवर्ती ग्राचार्य इस ग्रन्थ को आलंकारिक विवेचन 
का श्राघार बनाते रहे हैं। रुप्यक ने अ्र॒लंकारों के विवेचन में वैज्ञानिकता का पुट 
देकर श्र॒लंकारों का मूल भेद प्रस्तुत करके प्रर्थालंकारों को निम्न रूप में विभाजित 
कर दिया है-- / 

. साहश्य गर्भ भश्रलंकार--उपमा, रूपक, उत्प्रेक्षा, व्यतिरेक, प्रतीप आ्रादि । 

2. विरोधमूलक श्रलंकार--विभावना, विशेषोक्ति, विरोधाभास इत्यादि । 

3. शत खलामूलक ग्रलंकार--एकावली, कारणमाला, सार इत्यादि । 

4. तकंन्यायमूलक प्रलंकार--भ्रनुमान, काव्यलिग इत्यादि | 

5. वाक़्यन्यायमूलक अलंकार--यथासंख्य, परिवृत्ति तथा परिसंख्या श्रादि । 

6. लोकन्यायमूलक प्रलंका र-तद्गुरणा, मीलित, प्रत्यनीक, सामान्य, उत्तर झ्रादि। 

7. गूढ़ार्थ प्रतीतिमूलक भ्रलंकार--सूक्ष्म, पिद्वित, गरूढ़ोक्ति इत्यादि । 

प्राचार्य रुप्यक का प्रलंकार विभाजन भ्राज भी सम्मान्य है । 

जयदेव-- 3वीं शताब्दी में जयदेव ने “चन्द्रलोक' नामक अलंकारवादी प्रन्य 
की रचना की । इस ग्रन्थ में प्रलंकारों का सूक्ष्म विवेचन है। सत्रहवीं शताब्दी के 
प्राचार्य अ्रप्पय दीक्षित ने 'चन्द्रालोक' की प्रपने कुवलयानन्द' नामक श्र॒लकार ग्रन्थ 
का प्राधार बनाया है । अ्र॒लंकारवादी जयदेव गीत गोविन्द के रचयिता जयदेव से 
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भिन्न रहे हैं, यह स्मरणीय है। राजा जसवन्तरसिह ने 'भाषा-भूषण' नामक 
आ्रालंकारिक ग्रन्य को “'चन्द्रालोंक' के हिन्दी अनुवाद के रूप में प्रस्तुत किया है । 

भ्रप्पय दीक्षित-- 7वीं शी में शव दाशंनिक आचाय॑े अप्पय दीक्षित ने 
कुबलयानन्दा नामक ग्रन्थ की रचना की । इन्होंने अलंकारों की संख्या सो से भी 
ऊपर पहुँचा दी है । पण्डितराज जगन्नाथ ने 'कुवलयानन्द' के आलंकारिक वर्णन का 
अत्यधिक उपहास किया है । गलंकार-सम्प्रदाय के आचार्यों में श्रप्पय दीक्षित अन्तिम 
थ्राचार्य माने गये हैं । 

प्रलंकारों के विवेचक श्रन्य श्राचाये - आचाये मम्मट ने 'काव्यप्रकाश' ग्रन्य 
के दो श्रष्पायों में श्रलंकारों का विस्तृत विवेचन किया है । कविराज विश्वनाथ ने 
साहित्य-दर्पण! नामक ग्रन्थ में झलंकारों के लक्षणों तथा उदाहरणों के साथ-साथ 
अलंकार से सम्बद्ध अनेक सिद्धान्तों की समीक्षा भी की है। श्राजकल साहित्य दर्परा 
का दशम परिच्छेद अ्रलंकारों के ज्ञान के लिए लोकप्रिय है। प्राचार्य विश्वनाथ ने 
स्वभांवोक्ति श्रलंकार के सन्दर्भ में यहु आपत्ति की है कि यदि वात्सल्य रस के चित्रण 
में बच्चों की स्वाभाविक श्रादतों को स्वभावोक्ति अलंकार कहा जाएगा तो फिर 
विवेच्य क्या रह जाएगा ? अ्रतः स्वभावोक्ति कोई श्र॒लंकार व होकर अलंकार्य-तत्त्व 
है । झ्राचार्य विश्वनाथ ने श्रलंकारों के वरुन में प्रवाहपू्णं भापा तथा सरस शैली 
को श्रपनाया है। पण्डितराज जगन्नाथ ने ग्रलंकारों का समीक्षात्मक विवेचन किया 
है । प्रतः घ्वनिवादी, रीतिवादी (वामन) तथा रसवादी पग्राचार्यो ने भ्रलंकारों को 
महत्त्व श्रवश्य दिया है । रसवादी तथा घ्वनिवादियों ने भ्रलंकारों को काव्य का बाह्य 
तत्त्व ही स्वीकार किया है। इस दृष्टि से आचार्य मम्मट तथा विश्वनाथ के नाम 
उल्लेखनीय हैं । फिर भी अ्रलंकारों का महत्त्व श्राज तक अक्षुण्ण है । आधुनिक युग 
में प्रलंकारों का पठन-पाठन की दृष्टि से विशेष महत्त्व है । 


रोति-सम्प्रदाय 

रीति-सम्प्रदाय के प्रवर्तेन का श्रेय श्राचार्य वबामन को है। आ्राचाय वामन का 
स्थितिकाल प्रष्टम शताव्दी मान्य है। श्राचार्य चामन कश्मीर के राजा जयापीड़ के 
मन्‍्त्री थे । अलंकारवादी आचाये उद्भट इनके समकालीन तथा अन्‍्तेवासी थे । 
वामन का “काव्यालंकार सूत्र” ग्रन्थ प्रसिद्ध है। इस्त ग्रन्य में रीति को काव्य की 
भ्रात्मा स्वीकारा गया है--“रीतिरात्मा काव्यस्य ।! इनका “काव्यालकारसूत्र” ग्रन्य 
सूत्र-शेली में रचित है । वामन ने स्वयं इन सूत्रों के ऊपर वृत्ति भी की है। 
वामनाचार्य ने रीति को परिभाषित करते समय यही स्पष्ठ किया है कि 'रीति' 
विशेष पद-रचना का नाम है--'विशिष्य पद-रचना रीति: । 

वामन के पूर्ववर्ती श्राचायय श्रौर रीति--अ्राचार्य वामन से पूर्व छठी शताब्दी 
में आचार भामह ने शभ्रपने 'काव्यालंकार! नामक ग्रन्य में रीति का उल्लेख किया है। 
परन्तु भामह ने रीति पर बल्लन न देकर काव्य गुणों पर बल दिया है। यहाँ यह 
उल्लेखदीय है कि प्राचार्य वामन ने रीति को सिद्ध करने के लिए गुणों के प्रयोग पर 
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प्रत्यधिक बल दिया है । भागह के पश्चात्‌ छठी शताब्दी में ही आचाये दण्डी का 
उदय हुआ्ना । आचार्य दण्डी ने “काव्यादर्श' के प्रथम परिच्छेद में वेदर्भी तथा गोडी 
रोति का विशेष उल्लेख किया है। आचार दण्डी के रीति-विधान में देश-भे३ को 
लक्ष्य करके तत्त्व-प्रतिपादन हुआ्ना है । इसीलिए दण्डी रीति-पम्थ्रदाय के मार्गदर्शक 
के रूप में प्रतिष्ठित हैं । 
श्राचायं वामन शोर रीति--श्राचार्य वामन ने रीति को काव्य की बआरात्मा 
मानकर भ्रलंकार शास्त्र विषयक अन्य प्रमुख सिंद्धान्तों को इस क्रम में रखा है-- 
]. वैदर्भी, गौड़ी तथा पाञ्वचाली रीतियों की स्थापना । 
2. वक्रोक्ति को साहश्यमूलक लक्षण मानना । 
3. समग्र श्र्थालंकारों को उपमा अ्र॒लंकार का प्रपंच माना है । 
4. आचार्य भरत द्वारा प्रतिपादित काव्य के दश गुणों को शब्द तथा अर्थ के 
श्राधार पर बीस रूपों में प्रस्तुत करना । 
रींतियों को स्वरूप--वंदर्भी रीति में माधुयं गुण तथा कोमल वर्णों की 
प्रधानता रहती है । विदर्भ देश से इस रीति का औपचारिक सम्बन्ध जोड़ा गया है । 
वस्तुत: कालिदास जैसे महाकवियों के काब्यों में वेदर्भी रीति की प्रधानता है । एक 
उदाहरण से इस रीति का स्वरूप स्पष्ट हो सकता है-- 
विललाप स॒ वाष्पगदगद॑ सहजामप्यपहायधी रतामू । 
श्रयोषपि मार्देवे भजते कंव कथा शरीरिणाम्‌ ॥ 
“रघुवेंश 
प्रस्तुत उदाहरण में राजा श्रज को इन्दुमती के वियोग में विह्नल दिखाकर 
यह सिद्ध कर दिया गया है कि जिस प्रकार राजा का हृदय शो €-प्लुत होने से 
कोमल है, उसी प्रकार वंदर्भी रीति में वर्णों की कोमलता श्रर्थात्‌ उपनागरिका वृत्ति 
तथा माधुय गुण की कोमलता भी देखते ही वन रही है । वामन ने वेदर्भी को स्वंगुण 
सम्पन्न कहा है । 
गोडी रीति में प्रोज ग्रुण की प्रधानता के साथ-साथ कठोर वर्णों का प्राधान्य 
भी रहता है। श्राचाय भवमूति तथा भट्टनारायणा के नाटकों में गोडी रीति के 
दर्शन किये जा सकते हैं । कठोर वर्णों में टकार की प्रधानता मानी जाती है। प्रतः 
प्राचार्य वामन ने श्रोज गुए को गौडी रीति के साथ जोड़कर काव्य के रस तत्त्व की 
ओर जो प्रस्थान किया है, वह सहज प्रश॑स्यथ है। हमें यही वात श्रन्य रीतियों के 
सन्दर्म में भी माननी चाहिए । 
पाजञ्चाली रीति में प्रसाद गुण तथा सुकुमार वर्णो की प्रधानता रहती है । 
श्राचार्य वाणभट्ट के प्रन्यों में पाञ्चाली रीति की प्रधानता है। पंजाब क्षेत्र के 
कवियों ने इस रीति को मुख्य हूप में श्रपनाया, इसीलिए इसका नाम पाज्चाली 
पड़ा । 
रीति बनाम शैटों-रीति-तत्त्व में कवि का व्यक्तित्व अवश्यमेव प्रतिविम्बित 
रहता है । आचाये वामन ने रीति को गुणों से सम्पृक्त करके शैली का क्षेत्र श्रवश्य 
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ही स्पप्ट और विस्तृत कर दिया है। श्राचार्य कुन्तक ने वैदर्भी रीति को सुकुमार 
मार्ग नाम से पुकार कर शैली के रहस्य को स्पप्ट कर दिया है । परन्तु आधुनिक युग 
में शैली का स्वरूप अपेक्षाकृत अधिक विस्तृत हो गया है। फिर भी रीति श्र शैली 
का निकट का सम्बन्ध है । 

रोति का विकास--आाचायें दण्डी ने वैदर्भी तथा गौड़ी नामक दो रीतियों 
को ही स्वीकार किया था । दण्डी ने वैदर्भी रीति की प्रशंसा की है तथा गौडी रीति 
की श्रपेक्षाकृत उपेक्षा की है। दण्डी के समय में वाशभट्ट जैसे महान्‌ साहित्यकारों 
का उदय नहीं हुआ था, इसीलिए वे पाञ्चाली रीति की कल्पना न कर सके । 
आ्राचार्य वामन ने उक्त दो रीतियों के साथ पाञ्चाली को भी जोड़ दिया, क्योंकि 
उनके सम्मुख मध्यम मार्ग श्रा चुका था। आचार्य वामन ने वैदर्भी रीति में श्लेप, 
समता, समाधि, श्रोज, प्रसाद, माघुय, सुकुमारता, श्रथंव्यक्ति, उदारता तथा कान्ति 
नामक दश ग्रुणों को निहित माना है। गौडी रीति में ओज झ्ौर कान्ति नामक 
गुणों की प्रधानता मानी है तथा पाञ्चाली रीति में माधुर्य तथा सौकुमायं गुरऐों की 
सत्ता रहती है। आचार्य रुद्रट ने लाटदेशीय शैली के श्राधार पर चौथी वृत्ति लाटी 
की स्थापना की । भोजराज ने प्रावन्ती तथा माग्रघी को उक्त चार रोीतियों में 
जोड़कर रीतियों की संख्या छः कर दी । भोजराज ने गुणों के तीन भेद--वाह्मगुण, 
श्रान्तरगुण तथा वैशेषिक गुण को मानकर गुणों की संख्या चौबीस तक पहुँचा दी 
है । परन्तु परवर्ती घ्वनिवादी एवं रसवादी श्राचार्यो ने रीति को काव्य का वाद्य 
तत्व मानकर आचाये वामन की मान्यताओं को ककभोर विया है। प्रांचार्य मम्मठ 
ने गुण-भेद की दृष्टि से प्राचार्य भामह के द्वारा प्रतिपादित तीन गुणों को ही स्वीकार 
किया है | मम्मट की निम्न मान्यता ध्यान देने योग्य है--- 

केचिदन्तमंवन्त्येपू. दोपत्यागात्परे श्रिता3 । 
श्रन्ये भजन्ति दोपत्वं कुत्रचिन्न ततोदश ॥ 
; --काव्यप्रकाश 

श्राचाययं विश्वनाथ ने रीतियों का वर्णन तो भश्रवश्य किया है, परन्तु वे रीति 
को साम्प्रदायिक महत्त्व न देकर काव्य का वाह्य तत्त्व मानते थे । श्रलंकार वादी 
आचार्यों ने रीति तत्व को कुछ महत्त्व अ्रवश्य दिया है। यथार्थतः रीति काव्य का 
बाह्य तत्त्व ही है। फिर भी वह प्रलंकारों की श्रपेक्षा प्रधिक सूक्ष्म है । 

वक्ोक्ति-सम्प्रदाय 

दशम शताद्दी के उत्तराद्ध में प्राचार्य कुन्तक ने 'वक्रोक्ति जीवितम्‌" ग्रन्य 
प्रणीत करके वक्रोक्ति सम्प्रदाय को प्रवर्तित किया । इन्होंने वक्रोक्ति को काव्य की 
ग्रात्मा माना है । कुन्तक ने काव्य की परिभाषा इस प्रकार दी है-वैदग्ध्यमंगी- 
भशितिः'-प्र्यात्‌ वँदग्ध्यपूर्ण शैली ही वक्रोक्ति है। कुन्तकाचार्य ने काव्य का 
स्वरूप स्पष्ट करते समय भी वक्रोक्ति को काव्य की प्रात्मा के रुप में प्रस्तुत 
किया है-- 


शास्त्रीय साहित्य 99 


शब्दायों सहिता वक्रकविव्यापार शालिनि॥ 
चन्धे व्यवस्यितो काब्यं तद्दिताह्नलादकारिशि | 
छुन्तक के पूर्ववर्ती प्राचार्य भर वक्ोवित-झाचार्य मामह ने तो यह स्पष्ट 
कर दिया था कि प्रलकारों के लिए वक्कीक्ति भ्रपरिहायें है । इसीलिए ग्रलंकारवादियों 
गी ये उक्तियाँ प्र॒लक्वार शास्त्र-जगतु में बहुत प्रसिद्ध हो गई हैं-- 
“क्ोघ्लंका रोध्नया विना 
“दाचांवक्रार्थ शब्दोक्तिरलंकाराय कल्पते 
रसवादी आ्राचा्य अभिनवमुप्त ने वक्रोक्ति को प्रत्येक रूप में विचित्र 
माना है -- 


£4/ 


शब्दस्य हि वक्रता, अ्रभिवेयस्यथ च वक्रता । 
लोकोत्ती्णेन रूपेणा अ्रवस्थानम्‌ ॥ 
प्राचार्य वामन ने वक्रोक्ति को साहश्यलक्षणा माना है-- 
“साहश्याल्लक्षणा वक्रोक्तिः । --काव्यालंकार सूत्र 
वक्रोवित का स्वहूप--कुन्तक के पुर्ववर्ती आ्राचार्यों ने वक्रोक्ति की एक प्रलंकार 
के रूप में तथा अलंकारों के मूल-तत्त्व के रूप में स्थान दिया । आराचाये कुन्तक ने 
वक्रोक्ति को काव्य का मूल ही सिद्ध कर दिया । कुन्तक के अनुसार वक्रोक्ति के छः 
भेद हैं. 
०९ वर्ण[-विन्यास वनक्रत्व॑ पदपुर्वार्ध बक्रत्ता। 
वक्रताया: परोप्यस्ति प्रकारः प्रत्याक्षय: ।॥ 
--वेऋ्रोक्ति जीवित, /2 
(!) वर्ण-विन्यास वक्रता, (2) पद-पूर्वाद्ध वक्रता, (3) पद-पराद्ध वक्ता, 
(4) वाक्य-वक्ता, ( 5) भ्रकरण-वत्रता, (6) प्रवन्च वक्रता । 

4. चर्ण-विन्यात वक्रता-पशाचार्य कुन्तक ने भ्रनुत्नास अलंकार को चरण-विन्यास 
वक्ता का.रूप दिया है । मनुज, गुरुनत आदि शब्दों के वर्गान्‍्तयोगी स्पर्शी व्यंजन 
एक वक्ता प्रस्तुत करते हैँ । वर्णु-द्वित्व को भी कुन्तक ने वर्णा-विन्यास वक्रत्ता 
कहा है । 

2, वद पूर्वा्द वक्रता-प्रतिपदिक एवं घातु को लक्ष्य करके पद पूर्वार्द्ध 
वन्नता का स्वरूप निश्चित किया गया है। छुन्तक ने इसके आठ भेद किये हैं-- 
(!) रढ़िचेचित्र्य वक्तता, (2) पर्याय वक्ता, (3) उपचार वक्ता, 
(4) विशेषण वक्रता, (5) संवृत्ति वक्ता (6) वृत्ति-चक्तता, (7) लिग-चैचित्य, 
(8) क्रिया-वैचित्र्य 
3. पद-पराद्ध वक्रता--प्रत्यवय-चक्रता तथा निपात-वक्रता पदपराद्ध बक्रता 
के दो भेद हैं। आचार्य मवमूति के काव्य में निपात वक्रता का चमत्कार चरमसीमा 
का स्पर्श करता है-- 
वेंदेही तु क॑ भविष्यति हठा हा! देवि ! घीरा भव ! ! 
“उत्तररामचरित 
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4. बाक्य-वक्षता--सम्पूर्ण अ्रलंकारों को वाक्य-वक्तत्ता के अन्तर्गत समाहित 
करके कुन्तक ने अलंकारों को वक्रोत्ति का एक अंगमात्र सिद्ध कर दिया है। हम यहां 
भतिशयोक्ति अलंकार का एक प्रतिदर्श प्रस्तुत कर रहे हैं । 

क्रोध संहर संहरेति यावद्‌ गिरः खे मरुतां चरच्ति। 

तावद भवनेत्रजन्मावक्धि मदनं भस्मावशेप॑ चकार।। 
--क्ुमा रसम्भव 
प्र्थात्‌ जब तक देवताओ्रों की भ्रावाजें आकाश झौर वायु में ही कुछ पहुँच 
पाई थीं, तव तक तो शंकर के तृतीय नेत्र से उत्पन्न अग्नि ने कामदेव को भस्मसात्‌ 
कर दिया । उक्त छन्द में जो कुछ चमत्कार है, वह वाक्ययत्त चमत्कार होने के 
कारण वाक्य-वक्रता ही है। कुन्तक ने वाक्य-वक्नता के क्षेत्र को अत्यन्त व्यापक बना 

दिया है ! 

5. प्रकरण-बक्रता - केभी-कभी प्रसंगगत वक्रता भी चमत्त्कार प्रस्तुत करता 
है | 'रघुवंश' के पंचम सर्ग में रघु श्रौर कौत्स का संवाद प्रकरण-वक्रता का उदाहरण 
है । कारतिकेय तथा महामाया नामक दासी के संवाद में भी प्रकरणं-वक्तता है। 
कार्तिकेय आध्यात्म-चिन्तन करते हुए इस निष्कर्ष पर पहुँचे -- 

'कुछ स्व पाया स्व को खोकर' --शिवचरित 
उनकी दासी महामाया या मधुवाला कारतिकेय को अ्रपना सर्वस्व अ्रवित 
करके कहती है--स्वयं को पाती स्व को देकर । 

6. प्रवन्ध-वक्षता--कुन्तक की मान्यता है कि रस का निरन्तर उद्गार करने 
वाली तथा भ्रनेक रहस्यों से परिपूर्ण महाकवियों की वाणी केवल कथोल्लेख के 
आश्चित नहीं रहती श्रर्थात्‌ वक्रोक्ति प्रधान ही रहती है । यथा-- 

निरस्तररसोद्गार गर्म सन्दर्भनिर्मरा: । 
गिर: कवीनां न जीवन्ति कथामान्रमाश्रिता: ॥। 
-+वक्रोक्ति जीवित 
ग्राचर्य मवभूति का 'उत्तररामचरित” करुण रस या विप्रलम्भ श्र गार प्रधान 
होकर ही विचित्रता को पा सका है । भट्टनारायण के 'वेणीसंहार! नाटक में बीर 
रस की प्रधानता ही उसे प्रवन्ध-वक्रता का उदाहरण बनाती है । 'कामायनी” का 
झ्रानन्दवाद या शवदर्शन उसे चमत्कारी प्रवन्ध काव्य बना देता है । 
कुन्तक द्वारा प्रतिपादित काव्य-रचना के तीन मार्ग 
कुन्तक ने वैदर्भी, यौड़ी तथा पांचाली नामक तीन रीतियों को कवियों के 
स्वभाव के आ्राधार पर कसकर सुकुमार मार्ग, विचित्र मार्ग तथा मध्यम मार्ग के नाम 
से प्रभिहित किया । ब्राचार्य कुन्तक की इस प्रतिपादना को सभी काव्यशास्त्रविदों ने 
सराहा है। इन तीन मार्गों का संक्षिप्त परिचय इस रूप में है--- 

सुकूमार मार्ग--वक्रोक्ति जीवित ग्रन्य में सुकुमार मार्ग का सम्बन्ध वैदर्भी 
रीति से जोड़चर उसके सात लक्षण प्रस्तुत किए गए हैं---. सहज प्रतिभा का 
स्फुरण, 2. स्वाभाविक सौन्दर्य, 3. पाहाय॑ कोशल का [प्रभाव, 4. रसज्ञों के मन 
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के अनुरूप सरसता, 5. ग्रलौकिक वेदग्ब्य, 6. शब्द श्रौर अर्थ का सहज चमत्कार, 
7. प्रल॑कारों का स्वाभाविक प्रयोग । यहाँ श्रलंकार के स्वाभाविक प्रयोग का महाकवि 
कालिदास का उदाहरण द्रष्टव्य है-- 
व सूरयप्रभवों वंश: क्वचाल्पविपया मति: । 
तितीपु दुस्तरं मोहादुष्पेनास्मि सागरम्‌ ॥| -रघुवंश 
विचित्र मार्म--विचित्र मार्ग का सम्बन्ध यौडी रीति से है | कुछ साहित्यकार 
साहित्य को चमत्कारिक बनाने के लिए भावपक्षीय तथा कलात्मक सौन्दर्ण को 
संयोजित करने के लिए विचित्र प्रयास करते हैं । साहित्यकारों के इसी स्वभाव को 
विचित्र मार्ग का कारण बताया गया है | आचाये कुन्तक ने इस मार्ग के प्रधान 
साहित्यकार वाणाभदट्ट, भवभूति तथा राजशेखर इत्यादि माने हैं। विचित्र मार्ग के 
प्रघात तत्त्व श्रधो लिखित हैं-- 
. शब्द और भअर्थ का प्रतिभाजात चमत्कार प्रस्तुत किया जाता है। 
2. परिसंख्या, श्लेप, विरोधाभास प्रभृति श्र॒लंकारों की जगमगाहट नितान्त 
आवश्यक मानी जाती है । इस दृष्टि से वाणभट्टकृत कादम्बरी ग्रन्थ उल्लेख्य है । 
3. यक्ति-वैचित्र्य का प्रस्तुतीकरण विचित्रता का कारण होता है। यथा-- 
वज्ादवि कठोराणि मृदूनि कुसुमादि | 
लोकात्तराणां चेतांसि को नु विज्ञातुमहंति ॥ 
-5त्तररामचरित 
4. प्रतीयपानार्थ या ध्वनि का चमत्कार भी विचित्र मार्ग में प्रधानता पाता 
है । यथा भवभूति के उत्तररामचरिनत में सीता के वियोग में विद्धुल राम की यह 
उक्ति दर्शनीय है-- 
“काम सन्‍्तु हृढूँ कठोरहदवो रामोउस्मि सर्व सहे। 
वंदेही तु कथ॑ं भविष्यति हहा हा ! दैवि ! घीरा भव ॥” 
हाँ 'रामो5स्मि! पद में ब्वनि की प्रधावता दिखलाई पड़ रही है । 
5. वक्रोक्ति की अ्रतिरंजना या वक्ता की प्रधानता प्रदर्शित करना ही विचित्र 
मार्ग के साहित्यकारों का लक्ष्य होता है | यथा हर्षचरित तथा कादमस्त्ररी में । 
मध्यम मार्ग-सुरुमार तथा विचित्र मार्ग के बीच का मार्ग मध्यम मार्ग है । 
कुन्तक के अनुसार मातृगुप्त, मायुराज तथा मंजीर जैसे कवि मध्यम मार्ग के श्राधार 
पर ही चले हैं। इस मार्ग का सम्बन्ध समन्वय से है, पांचाली रीति से है । 
कुम्तक द्वारा प्रतिपादित गृश- कुन्तक ने श्रलंकार शास्त्र को ग्रुणों का 
मौलिक विवेचन करके विशिष्ट योगदान दिया | कुन्तक ने माधुर्ग, प्रसाद, लावण्य 
तथा झाभिजात्य ग्रुणों को काव्य के प्रधान गुणों के रूप में माना है। उन्होंने भ्रौचित्य 
तथा सौभाग्य नामक ग्रुणों को सामान्य गुणो के रूप में स्वीकार किया है । 
श्राचार्य कुन्तक का वक्रोक्ति-सम्प्रदाय ब्रागे चलकर परम्पराविहीन सिद्ध 
हुप्ना । वस्तुतः भ्राचार्य कुन्तक ने अ्रलंकार तथा श्लंकार्ण का भेद स्पप्ट करके जिस 
वक्रोक्ति-तत्त्व की संस्थापना की वह व्वनि तथा रस नामक काव्य-तत्त्वों की भाँति 
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सूक्ष्म है। हिन्दी के मूवेन्य आलोचक डॉ. नगेन्द्र ते वक्रोक्ति जीवित की विशद 
भूमिका लिखकर वक्रोक्ति-सिद्धान्त को विशिष्ट महत्त्व दिया है । 
ओचित्य सम्प्रदाय 
उचितस्य भावं झौचित्यमिति श्रर्थात्‌ उचित भाव का नाम ही झऔचित्य है। 
झ्ौचित्य सम्प्रदाय के प्रवर्तन का श्रेय आचार्य क्षेमेन्द्र को है। क्षेमेद्ध का समय एकादश 
शती का उत्तराद्ध निश्चित है आचार्य क्षेमेन्द्र का जन्मस्थान कश्मीर माना जाता 
है । कश्मीर नरेश अ्रनन्त के राज्यकाल में क्षेमेन्द्र ने दो ग्रन्थों की रचना की। 
ओचित्य विचार-चर्चा' इनका पहला तथा प्रतिष्ठित ग्रन्थ है श्रौर 'कण्ठाभरण' 
द्वितीय ग्रन्थ है । इनका 'दशावतार चरित” अन्तिम ग्रन्थ है । 
क्षेमेन्द्र के पूर्वर्ती श्चाय और श्रीचित्य --आचार्य भरत ने श्रपते नाट्यशास्त्र 
में काव्य में श्रोचित्य-विधघान की चर्चा करते हुए लिखा है-- 
अदेशजो हि देशस्तु न शोभां जनयिष्यति । 
मेखलोरसि वन्चे च हास्यायव जायते ॥ 
--नाट्यशास्त्र 23/68 
श्र्थात्‌ प्रनुचित स्थान पर कोई वस्तु शोभा प्राप्त नहीं करती | यदि रशना 
को गले में पहना जाए तो धह केवल हास्वास्पद-तत््त ही सिद्ध होगी। गब्रत: काव्य 
में प्रलंकार, गुण, पद, वाक्य, प्रकरण झ्रादि का औचित्य ग्रावश्यक है । यहाँ उल्लेख्य 
है कि आ्राचार्य भरत ओऔचित्य को काव्य का पोषक तत्त्व मानकर उसे रससिद्धि में 
ही झ्रावश्यक मानते थे । उन्होंने श्रौचित्य को काव्य का सर्वेस्व नहीं माना | प्राचार्य 
प्रानन्दवर्शन ने ग्रौचित्य-विहीतता को रसमंग का मूच कारण स्वीकार किया है । 
उनकी मान्यत्ता यह है कि ग्रौचित्य की स्थापना से ही रस का परिपाक्त सग्भव 
है । यथा-- 
ग्रनोचित्याद ऋते नान्‍्यत्‌ रसमंगध्य कारणम्‌ । 
ओचित्योपनिवन्वस्तु रसस्थोपनिपत्परा ।॥ 
प्राचार्य अ्भिवनगुप्त ने औचित्ववादी उन आचार्यों को श्राड़े हाथों लिया है, 
जो झ्नौचित्य को काव्य का सर्वेस्त्र मानकर घने का विरोध करते रहे । अभिनव- 
गुप्त से ग्राचार्ण क्षेमेन्द्र भी प्रभावित हुए । परन्तु क्षेमेन्द्र ने 'प्रौचित्य/ को काव्य का 
सर्वेस्वसिद्ध करने के लिए श्रौचित्य विचार-चर्चा नामक प्रलंक्रार शास्त्रीय ग्रन्थ 


की रचना की । 
श्रौचित्प का स्वरूप --प्राचार्2 क्षेमेन्द्र ने पूर्ववर्ती प्राचारों की चर्चा करते हुए 


आौचित्य के स्वरूप को मण्डित किया है । उनके अनुस्तार जिस तत्त्व के लिए जो 
उचित या उपयुक्त है, उतती को प्राचार्यों ने प्रौचित्य कहा है । प्रतः उचितता का 
स्वरूप ही औचित्य कहलाता है । यधा-- 
उचितं प्राहुराच्रार्या: सहर्ण किल यधस््य यत्‌ । 
उचितस्य च यो भाव: तदोौचित्य॑ प्रचक्षते ॥। 
--प्रौचित्य विचार चर्चा, कारिका, 7 
ग्राचार्य क्षेपेन्द्र ने रस के चमत्कार को लक्ष्य करके स्व॒तन्त्र विचार करते हुए 
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यही निष्कर्ण निकाला दि रस का चमत्कार भी श्रौचित्य के चमत्कार पर आ्राश्रित 
है। श्रतः रसास्वादन की प्रदुभमुत स्थिति का मूल झौचित्य ही है। इसलिए रस 
को काव्य की श्रात्मा न मानकर औचित्य को ही काव्य का सर्जस्व मानता चाहिए । 
यथा-- 
ग्रौचित्यस्थ चमत्कारकारिणुश्चार चर्बेणें । 
रस-जीवितस्य-मृतस्य विचारं कुरुते अधुना ।॥। 
--ओऔचित्य विचार चर्चा, कारिका, 7 
क्षेमेत्द्र नें श्रौचित्य को अनेक भेदों में विभाजित किया है । पद, वावय, श्रथें, 
रस, कारक, लिंग, वचन भ्रादि का औचित्य प्रदर्शित करके यही सिद्ध किया गया है 
कि श्रौचित्य काव्य का सर्वेस्व है । जिस प्रकार श्राचार्ण कुन्तक ने वक्रोक्ति को काव्य 
का स्वेस्व सिद्ध किया, उसी प्रकार भ्राचार्य क्षेमेन्द्र ने औचित्य में ही समस्त काव्य- 
तत्वों को निबन्धित कर दिया है । यथार्थतः प्राचार्य झानन्दवर्धन के “घ्वन्यालोक' 
में श्रौच्चित्य के भेदों पर प्रकाश डाला गया है। श्रनेक प्राचार्यों ने काव्य के गुणों एवं 
दोपों की सर्विस्तार चर्चा भी है। प्रतः क्षेमेन्द्र का श्रौचित्यवाद काव्य के दीपों को 
निकाल देने पर स्वतः सिद्ध हो जाता है। काव्य के च्युत-संस्कृति, श्रश्नतीतत्त्व, 
चिलष्टत्व, निहितार्थत्व श्रादि जितने भी दोष कहे गए हैं, यदि उन सबका 
यरिहार कर दिया जाए तो वह परिहार-तत्त्व के ग्रीचित्य के श्रतिरिक्त प्रन्य कुछ थे 
होगा । रस, भअ्र॒लंकार, रीति, वक्तोक्ति, ध्वनि श्रादि का-श्रोचित्य ही झौनित्य है, प्रतः 
क्षेमेन्द्र ने सभी काव्यशास्त्रीय सम्प्रदायों को श्रौचित्य की परिधि में विद्वतापूर्वक 
समायोजित किया है । क्षेमेन्द्र की श्रोचित्य विषयक घारणा में सभी शअ्र॒लंकारशास्त्री 
सम्प्रदायीं को देखा जा सकता है-- 
कण्ठे मेखलया, नितम्ब फलके तारेण हारेण वा, 
पाणी नृपुरबन्धनेतन, चरणे केयूर पाशेत था । 
शौर्येश प्रणते, रिपौ करुणाया नायन्ति के हास्यतां, 
प्रीचित्येत बिना रुचि प्रततुते नालंकृतिनों गृणा:॥। 
प्र्थात्‌ कण्ठ में कंघनी बांधने से, कमर में हार धारण करने से, ह्वाथों में 
पाजेव पहिनने से, चरणों में केयूर या मुजबन्ध पहिनने से, रण भूमि में वीरता प्रदर्शन 
के स्थान पर प्रेम करने वाले तथा शत्रु के ऊपर क्ृपा-हृष्टि करने चाले व्यक्ति हास्या- 
स्पद ही होते हैं । अतः शव गार में वीर रस को स्थान नहीं मिल सकता; करुण रस 
का शान्त रस से तादात्म्य नहीं बैठ सकता; हास्य और रौद्र रस की सम्धि नहीं 
हो सकती। श्रतः विरोधियों में श्रौचित्य या तालमेत्र का प्रश्त ही नहीं उठता । हमें 
तो केवल श्रौचित्य के निर्वाह पर बल देना चाहिए । ठठाका मारकर हँसना तथा 
फ्रोघोन्मत्त मुद्रा को प्रस्तुत करना जैसे दोनों प्रमुभाव या कार्य एक साथ नहीं हो 
संकते । 
दोउ कि होहि एक समय भुआ्आाला । 


हँसइ ठठाइ झौर फुलाउब गाला ॥ 
--रामच रितमानस 
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इसलिए यही सिद्ध होता है कि औचित्य के विना प्रालंकारिक वैचित््य तथा 
गुणा-प्रयोग किसी भी प्रकार सम्भव नहीं हो सकता | क्षेमेन्द्र के परवर्ती श्राचार्यो ने 
काव्य के दोपों का विवेचन करके ओऔचित्य-निर्वाह पर पूर्ण बल दिया है। आ्राचार्य 
विश्वनाथ तथा जगन्नाथ के नाम इस सन्दर्भ में विशेपत . उल्लेखनीय हैं। साहित्य- 
शास्त्र के श्राचायों ने औचित्य को स्वीकार करते हुए यहाँ तक कह डाला है-- 
रसालंकृति वक्रोक्ति रीतिध्वन्यौचिती क्रमा:। 
साहित्यशास्त्र एत॒स्मिन्‌ सम्प्रदाय इसे स्मृता: ॥। 
अलंकारशास्त्र : एक दृष्टि 
संस्कृत-अलंका रशास्त्र में रस, घ्वनि तथा वक्रोक्ति नामक तीनों सम्प्रदाय 
प्रत्यन्त सूक्ष्म तत्त्वों के सहारे श्रागे बढ़े हैं। आधुनिक युग में जब विभिन्‍न भाषाओं में 
काव्यशास्त्र का उदय हो रहा है तो हम इस निष्कप पर सहजतया पहुँच जाते हैं कि 
कुन्तक जैसा विचारक प्रथवा तत्त्व-प्रतिपादक आज कठिनाई से ही मिल सकता है। 
यथार्थतः वक्तता-व्यापार के बिना साहित्य का प्रस्तित्व ही सम्भव नहीं है । वक्रता- 
व्यापार उच्चतम कलात्मकता का नाम है | सामान्यतः सभी व्यक्ति अ्रपने भावों- 
विचारों को किसी न किसी प्रकार से अवेश्य व्यक्त करते हैं, परन्तु साहित्यकारों की 
वह वाणी सुदुर्लभ है; जो निरन्तर चमत्कार को प्रस्तुत किया करती है। फिर भी 
हमें यह कहने में कोई संकोच नहीं कि वक्रता-व्यापार काव्य का कलात्मक पक्ष 
ही है । वक्तता रूपी कला के माध्यम से जिस तत्त्व को प्रतिपादित किया जाता है, 
वह तत्त्व तो रस को हृदय की सत्ता मानः जाता है | चैतन्य भ्रौर आनन्द जैसे तत्त्वों 
का केन्द्र ईश्वर व्यक्ति के हृदय में ही प्रधिष्ठित रहता है । यथा गीता के इन शब्दों 
को ही देखिए -- 
ईएवर: सर्वभूतानां हृद्देशे श्रजुन तिप्ठति ॥ 
अआ्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारढ़ानि मायया ॥ 
काव्य-तत्त्व हृदय की वस्तु है। हृदय की द्रवीमृतता को बवुद्धि-होशल के 
द्वारा व्यक्त किया जाता है। अतः हृदय का तत्त्व भाव या आनन्द ग्रथवा रस रीति, 
वक्रोक्ति तथा अलेंकारों के प्रयोग द्वारा ग्रभिव्यक्त होता है । रस की गूडृता या भाव 
संवेदना का रहस्य प्राय: श्रनकहा ही रहता है; क्‍योंकि उसे प्रकट करने के लिए 
हमारे पास शब्द नहीं होते । सभी कवि गहनता का संकेत करके मौन साथे ही रह 
गए हैं-- 
श्याम गौर किमि कहहुँ बखानी । 
गिरा अ्रनयन नयन बिनु वानी ॥ 
--रामच रितमानस 
ग्रलंकार काव्य की शोभा के प्रधिप्ठाता हैँ । परन्तु जिस सजीब तत्त्व की वे 
शोभा बढ़ाते हैं, वह तत्त्व रस ही है | अलंकारों का पूर्णा विवेचन भले ही सम्मव 
न हो, परन्तु अलंकारवादी आाचार्थ स्वयं प्रलंकारों का बाह्य तत्त्व मानते रहे हैं ! 
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काव्यशोभाकरान्‌ धर्मान्‌ अ्रलंकारान्‌ प्रचक्षते । -+देंण्डी 
जदपि सुजाति सुलक्षणी सुचरत सरस सुवृत्त । 
>< ८ २५ 


भूपन बिनु त विराजइ कविता वनिता भित्त ।॥ ++कैशव 

रीति-तत्त्व भी काव्य गुणों और वर्णों का सहारा लेकर रस-तत्त्व को ही 
प्रकट करता है | ध्वनि-तत्त्व का प्रतीयमानार्थ या व्यंग्यार्थ एक रसात्मक प्रतीति के 
धतिरिक्त अन्य कुछ भी नहीं है। झ्ौचित्य-तत्व तो काव्य के दोपों का परिहार-तत्त्व 
होने से रस परिपाक का ही साधन है । अतः “रस' आनन्द-तत्त्व का नाम है| चैतन्य 
यथा प्रानन्दात्मक तत्त्व की श्रभिव्यक्ति वह सम्पूर्णो सुष्टि किसी रस-समुद्र का स्पष्ट 
संकेत है । इसी लिए तो पाश्चात्य काव्यशास्त्र भी त्रासदी के विश्लेपण में आनन्द की 
खोज में झागे बढ़ा है । 
खलका र शास्त्र का जनक भारत का नाट्यशास्त्र 

द्वितीय शताब्दी में श्राचार्य भरत ने 'नाद्यशास्त्र'ं की रचना को | दुसरी 
शताब्दी तक मुख्यतः नाठकों की ही प्रघानता थी। अतः भरत ने 'नाद्यशास्त्र' में 
ही अलंकारशास्त्र को समाहित करने की चेष्टा की । भरत से पूर्व भास, शूद्रक तथा 
श्रश्वघोष जैसे महान्‌ नाटककार हो चुके थे। 'प्रतिमा' तथा 'मृच्छुकटिक' जैसे 
लक्ष्य ग्रन्यों को सामने रखकर भरत ने लक्ष्य ग्रन्थ “नाट्यशास्त्र' की रचना की । 
भरत ने रूपक के विपय में विचार करते समय काव्य के तत्त्वों का भी विवेचन 
किया । भरत ने जिन-जिन काव्य-त्त्त्वों की श्रोर संक्रेत किया, उन्हीं को प्रधानता 
देने के लिए अनेक काव्यशास्त्रीय सम्प्रदायों का उदय हुआ । इसीलिए “भरत- 
नाट्यशास्त्र' को अलंकारशास्त्र का प्रेरणशा-त्नोत माना जाता है। नाद्यशास्त्र ने 
नाटकीयशास्घ्र को भी श्रनेक रूपों में प्रभावित किया तथा परिणाम यह हुआ कि 
कि नाद्यशास्‍्त्र अलंकारशासस्‍्त्र का अंग बन गया। भरत के नाट्यशास्त्र से अभ्रलंकार- 
शाघ्त्र जिस रूप में प्रभावित होकर विकसित हुआ, उसका हम संक्षिप्त उल्लेख 
कर रहे हैं । 
भरत नाटय शास्त्र से रस-सम्प्रदाय का विकास 

आचार्य भरत ने नाटक में श्राठ रसों को श्रावश्यक माना था। शान्त रस 
को छोड़कर श्रृद्धार रस से लेकर अद्मुत रस तक श्राठ रसों का समावेश ग्यारहवीं 
शताब्दी तक चलता रहा। शआ्राचायं मम्मट ने शान्त रस को स्वतन्त्र रस ही नहीं 
माना | भ्रत: भरत का नाट्यशास्त्र काव्यशास्त्र के ऊपर छाया रहा तथा रस के 
मर्म को जान लेने पर भी कई सौ वर्ष के अन्तराल में रस की संख्या में वृद्धि 
नहीं हुई । 

भरत ने रस की उत्पत्ति के लिए 'विभानुभावव्यभिचारी संयोगाद्रत निष्पत्ति:” 
चामक सूत्र प्रस्तुत किया । विभाव, भ्रनुभाव तथा व्यभिचारी भावों के संयोग से रस 
की निष्पत्ति होती है। प्रस्छुत सूत्र के 'संयोग' एवं 'निष्पत्ति! शब्दों को लिकर रस- 
सम्प्रदाय में शास्त्रार्थ का दौर झ्राया | भट्टवलोल्लट ने रस की उत्पत्ति का 'झ्रारोपवार्दा 
या 'उत्पत्तिवादों सिद्धान्त प्रवर्तित किया। आचार्य शंकुक ने स्यायदर्शन के ग्राधार 
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पर रस की उत्तपत्ति के त्रसंग में अनुमितिवाद' को प्रतिपादित किया । साँख्य दर्शन 
का आधार लेकर श्राचार्य भट्टनायक ने “भुक्तिवाद' का सुत्रपात किया। दशम 
शताब्दी में श्राचार्य श्भिनवग्रुप्त ने 'अभिव्यक्तिवाद' को शैवदर्शन के आधार पर 
मण्डित किया । श्राचार्य भरत के रसवाद का स्वागत परवर्ती सभी रसवादी झाचायों 
ने किया । 
रसराज के प्रसंग में आचारय श्रभिनवगुप्त ने शान्त रस को श्रादि रस 
सिद्ध करने के लिए आचाये भरत द्वारा मान्य शान्त रस के व्यापक एवं अनिर्वेचनीय 
स्वरूप को ही श्राधार बनाया । ब्राचार्य भरत ने शान्त रस को समककर उसे नाठक 
के लिए उपयोगी नहीं माना था--- 
स्वं स्व निमित्तिमादाय शान्ताद्‌ भाव: प्रवर्तते । 
पुनन्तिमित्तापाये. च शान्त एवोपलीयते ॥ 
+-नाट्यशास्त्र, अध्याय 6 
रस-सम्प्रदाय के श्राचार्यों ने रस को काध्य की श्रात्मां कहा है। श्राचार्य 
भरत ने रस को काव्य की आत्मा ही माना था| उन्होंने यह स्पष्ट कर दिया है कि 
रस के बिना कोई श्रर्थाभिव्यक्ति सम्भव नहीं है-- 
“त् हि रसाद ऋते कश्चिदर्थ: प्रवतंते ।”! 


नाद्यशास्त्र का अलकार-सम्श्रदाय पर ब्रभाव 

भरत के नाट्यशास्त्र में यमक, उपमा, रूपक श्ौर दीपक नाभक चार 
प्रलंकारों का उल्लेख हुआश्ना । यमक एक शब्दालंकरार है तथा उपमा, रूपक, और 
दीपक श्र्थलिंकार हैं। इसलिए आ्राचार्य भामह के पश्चात्‌ प्र॒लंकार-सम्प्रदाय में 
शब्दालंकार तथा श्रर्थालकारों को लेकर भ्रलंकारिक विवेचन की गहनताएँ विवर््धितत 
होती चली गईं। भरत ने 'नाट्यशास्त्र' में 36 लक्षणों को पभ्राधार मानकर 
ग्रलंकारवादी ग्रात्ार्यों ने अनेक श्रलंकारों का प्रवतंव किया । भागह ने ग्राशी 
श्रलंकार को दण्डी ने हेतु श्ञोर लेश श्रलंकार को तथा अन्य श्राचार्यों ने श्रन्य प्रनेक 
श्रलंकारों को प्रस्तुत किया | श्र॒लंकारवादी श्राचार्यों ने भामह द्वारा प्रतिपादित 
काव्य गुणों को भी किसी न किसी रूप में स्थान भ्रवश्य दिया । भरत ने लिन श्रलंकारों 
के भेद प्रस्तुत किये उनके भेदोपभेदों का विकास #लंकारव,दी प्राचार्यों ने किया । 
नाट्यशास्त्र का रीति-सम्प्रदाय पर प्रभाव 

भरत के नाट्यशास्त्र' में दश ग्रुणों का उल्लेख हुआ है ।! काव्य के दश 
गुरा इस प्रकार हैं--श्लेप, प्रसाद, समता, समाधि, माघुयं, श्रोज, सुक्रुमा रता, 
प्रथव्यक्ति, उदारता तथा कान्ति । अ्रप्टम शताद्दी में आचार्य वामन ने भरत द्वारा 
प्रतिपादित काव्य-गुणों के प्राघार पर वेदर्भी, गोडी तथा पाँचाली नामक रीतियों को 
प्रतिपादित किया । यद्यपि छठी शताब्दी में प्राचार्य दण्डी ने वैदर्भी भ्रौर गौडी 
रीतियों के ऊंपर पर्याप्त प्रकाश डाला था, परन्तु वामन ने भामह के त्रिकाब्यगुणों 
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को आदर्श न मानकर रीतियों के सन्दर्भ में भरत द्वारा मान्य काब्य के दश गुणों 
को महत्त्व दिया। श्रतः रीति-सम्प्रदाय के ऊपर नाट्यशास्त्र' का प्रभाव ग्रवश्य 
पड़ा | 
नादयशास्त्र का ओर चत्य-सम्प्रदाय पर प्रभाव 
भरत ने ग्रीचित्य की चर्चा काव्य के सन्दर्म में की। भरत की मान्यता है 
कि यदि कोई रमणी अपनी मेखला को गले में पहन ले तो वह ॒हास्यास्पद ही 
होगी । श्रतः कोई वस्तु अनुपयुक्त स्थान पर शोभा प्राप्त नहीं करती -- 
उदेशजो हि वेशस्तु व शोभां जनयिष्यति । 
मेखलोरसि बन्त्रे च हास्यायेव प्रजायते ॥। 
“-नादुयशास्त्र, 23/8 8 
]वीं शताब्दी में कश्मीरवास्री श्राचाय क्षेमेद्न ने औचित्य नामक काव्य- 
तत्त्व को काव्य की श्रात्मा के रूप में स्वीकार किया। भश्रौचित्य विचार चर्चा' नामक 
ग्रन्थ को औचित्य के प्रतिपादन पर भरत के नाद्यशास्त्र में प्रतिवादित श्रीचित्य-तत्त्व 
का प्रभाव दर्शनीय है। जिस तथ्य को भरत ने केवल सांकेतिक रूप में प्रस्तुत 
किया, उसी को श्राचार्य क्षेमेन्द्र ने एक व्यापक रूप दे डाला | श्रथवा एक काव्य- 
सम्प्रदाय का विकास कर डाला क्षेमेन्द्र ने श्रौचित्य-विचार-चर्चा' में भरत जैसे 
आचार्यों की श्र संकेत भी किया है-- 
उचितं प्राहुराचार्याः सहर्श किल यस्य यूं । 
उचितस्य च यो भावः तदौचित्य॑ प्रचक्षते ॥। 
-“श्रौचित्य-विचा र-चर्चा, कारिका 7 
आ्राचार्य क्षेमेन्द्र ने भरत द्वारा प्रतिपादित उदाहरणों को भी विस्तृत रूप 
प्रदान किया है, जिससे यह स्पष्ठ हो जाता है कि ग्रौचित्य को काव्य की आब्रात्मा 
सिद्ध करने की पृष्ठभूमि में श्र।चार्य भरत द्वारा मान्य श्रौचित्य-तत्व अवश्य निहित 
है । इसके विपय में ओचित्य-सम्प्रदाय के संदर्भ में चर्चा की जा चुकी है । 
नादयशास्त्र का वक्ोति एवं ध्वनि सम्प्रदायों पर प्रभाव 
भरत ने काव्य के दश गुणों को मानकर तथा रस-तत्त्व को काव्य का प्रधान 
तत्त्व स्वीकार करके वक्रोक्ति एवं घ्वति सम्प्रदायों को भी भ्रंशतः प्रभावित किया है। 
भरत द्वारा मान्य काव्य के दश गुरा त्रिगुण के रूप में मान्यता प्राप्त कर सके । घ्वनि- 
वादी श्राचायों ने काव्य के त्तीवत गुणों -माधुय, श्रोज श्रौर प्रसाद को काव्य के 
नित्य तत्व के रुप में स्वीकारा है। आचार मम्मठ ने इस विपग्र में सविस्तार 
प्रकाश डाला है | तीन गुणों की मान्यता श्राचार्य भामह से प्रारम्भ हुई। जब काव्य 
के दश गुण रीतियों के साथ सम्पुक्त कर दिये गये तब रीतियों को या काव्य-रचना 
के मार्गों को दशम शताब्दी में क्‍प्राचार्य कुन्तक ने मनोवैज्ञानिक रूप प्रदान किया । 
कुन्तक ने सुकुमार मार्ग, विचित्र मार्ग तथा मध्यम मार्ग का विस्तारपूर्वक प्रतिवादन 
किया है । इस मान्यता के पीछे भरत के नाट्यशास्त्र का आशिक प्रभाव ही 
परिलक्षित होता है । * 
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नाटयशास्त्र और काव्य-भयोजन 
काव्यशास्त्र के श्राचार्यों ने काव्य-रचना का प्रयोजन झ्रवश्य बताया है । 
झ्राचार्य भरत ने अपने “नाट्यशास्त्र' में नाटक का प्रयोजन आानन्द-प्राप्ति 
बतलाया है-- 
दुःखार्तानां. श्रमार्तानां शोकार्तानां तपस्विनाम्‌ । 
विश्रान्तिजननं लोके नाट्यमेतद्‌ भविष्यति [॥ 
--नाट्यशास्त्र, /5 
भरत के इसी काव्य प्रयोजन को अलंकारशास्त्र के अनेक श्राचायों ने किचित्‌ 
हेर-फेर के साथ प्रतिपादित किया है। छठी शताव्दी में श्राचाय भामह ने काव्य का 
प्रयोजन प्रीतिवर्घन के रूप में स्वीकार किया है। भागह ने काव्य-सूजन को घमम- 
अर्थ, काम तथा मोक्ष की सिद्धि में भी सहायक माना है 
धर्मार्थ काममोक्षेपु वैचक्षण्य॑ कलासु च। 


करोति कीतिं प्रीति च साधुकाव्यनिवन्धनम्‌ ॥ 
-काव्यालंकार 


एकादशम्‌ शताब्दी में आचार मम्मट ने काव्य-प्रयोजन को प्रतिपादित करते 
समय ग्रानन्द-तत्त्व को भी महत्त्व दिया | मम्मट ने काव्य के छः प्रयोजन स्वीकार किए 
हैं-“-. काव्य यश के लिए, 2. काव्य अर्थ के लिए, 3. काव्य व्यावहारिक ज्ञान 
के लिए, 4. काव्य -मंगल-प्राप्ति के लिए, 5. काव्य मनोरंजन के लिए तथा 
6. काव्य उपदेश के लिए | यथा-- 
काव्यं यशते शब्रथेकृते व्यवहार विदे शिवेतरक्षतये । 
सद्यः परिनिवृ त्तये कान्तसम्मितयोपदेशयुजे ॥ 
न्‍+काव्यप्रकाश 
यथार्थेतः भरत ने चाटक के प्रदर्शन की दृष्टि से नाट्य-प्रयोजन प्रदर्शित 
केया था श्रत: उनके काव्य-प्रयोजन में आनन्द को विविघमुखी रूप में देखा जा 
सकता है । चौदहवीं शताब्दी में श्राचार्य विश्वनाथ ने इसी तथ्य को निम्नलिखित 
रूप में प्रस्तुत किया-- 
चतुवर्गफलास्वादं सुखमल्पधियामवि 
हर -साहित्यदर्पए 
नाट्यशास्त्र का नाट्यलक्षण ग्रन्थों पर प्रभाव 
दशम शताद्दी में श्राचार्य घन्म्जय ने 'दशबहूपक! नामक ग्रन्थ की रचना 
की । इस ग्रन्य के ऊपर 'नाद्यशास्त्र का व्यापक प्रभाव है । नाटक की कार्यावस्थाग्रों 
के प्रतिपादन में नायकों के लक्षणों के उल्लेख में तया रसोत्पत्ति के प्रसंग में 
'दशरूपक' नाट्यशास्त्र' की छाप लिए हुए हैं। भरत के सम्मुख केवल भास, शूद्रक 
तथा अ्रश्वघोष के नाटक थे । परन्तु धवंजय के सामने दशरूपक की सुदीर्घ परम्परा थी । 
भरत के समय में भी नाटक का विविधमुखी विकास हो चुका था । नाटक की सन्धि 
एवं प्रध॑प्रकृति का प्रामाणिक प्रतिपादन नाट्यशास्त्र' की ही देन है । रसोत्पत्ति के 
सम्दर्म में ग्राचार्य घनंजग भरत से बहुत कुछ प्रभावित जान पह़ते हैं। घनंजय ने 
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शान्त रस को नाट्य रस के रूप में भरत की भाँति ही अ्रस्वोकारा है। रस की 
उत्पत्ति के सनन्‍्दर्म मे हम यहाँ भरत ओर घनंजय के इस-सिद्धान्त का तुलनात्मक 
रूप पस्तुत कर रहे हैं-- . 
विभावानुभवव्यभिचारी सयोगाद्रस निष्पत्ति; ।/ 
“-ताट्यशास्त्र 
विभावरनुभावश्च सात्विकेव्येभिचारिभि: । 
आ्रानीयमानः स्वायत्वं स्थायी भावो रसः स्मृत ॥ 
“+देशरूपक 
बारहवीं शताब्दी में श्राचार्य रामचन्द्र एवं गरुणचन्द्र ने 'नाट्यदर्पण' की 
रचना की । इस ग्रन्थ में रस को सुखदुःखात्मक मानकर भी अन्‍न्ततः अ्रनिर्वाच्च 
माना गया है चौदहवीं शत्ताव्दी में आचार्य विश्वनाथ ने अपने 'साहित्यदर्पण' में 
नाटकीय तत्त्वों को भी स्थान दे दिया। श्रतः अलंक्रारशास्त्र में नाट्यशास्त्र का 
समावेश कर लिया गया । इस प्रकार हम देखते हैं कि भरत के नाट्यशास्त्र ने 
नादय रस के सन्दर्म में रसवादी अनेक भ्राचार्यो को इतना श्रभावित किया क्रि वे 
भरत की मान्यताओ्रों को ही कालक्रम में विकसित विचारों के साथ जोड़कर प्रस्तुत 
करते रहे । 
भरत के सिद्धान्तों को श्रलंकार शास्त्र के सभी प्रमुख आाचार्यों ने महत्त्व 
दिया है। भरत ने नाट्क की उत्पत्ति के विषय में एक समन्वयवादी सिद्धान्त प्रस्तुत 
किया । ब्रह्म या वेद विस्तार ने नाटक को रचना के लिए ऋग्वेद को कथानक का 
श्राधार बताया, समावेद को गीतों का आधार सिद्ध किया, यजुर्वेद को प्रभिनय का 
स्रोत माना अ्रथवंवेद को रस-त्तत्तत का ज्रोत स्वीकार किया। एताहशी स्थित्ति में 
नाट्यवेद की रचना की गई । यथा“: 
जग्रह पाद्यमृग्वेदात्‌ साममभ्यों गीतमेव च । 
यजुर्वेदादभिनयान्‌ू._ रसानार्थशादपि ॥। 
--नाद्यशास्त्र 
चारों वेदों में से चार तत्त्वों को ग्रहण करके नाट्य वेद की रचना का 
सिद्धान्त तर्क श्रीर भाषा-विज्ञान की दृष्टि से उचित जान पढ़ता है | नाट्य वेद 
के ग्राधार पर नाटकों का जो सुरम्य विकास हुआ्ना उससे यह निश्चित हो गया कि 
नाद्य-तत्त्व सर्वेश्रेप्ठ तत्व है। परवर्ती आचार्यों ने भरत के निम्नलिखित काव्य- 
प्रयोजन को ध्यान में रखकर अनेक प्रकार से रूपक की प्रशंसा की--- 
घम्य यशस्यमायुप्यं हितं बुद्धिविधेनम्‌ । 
लोकोपदेश जनन॑ नाट्यमेतद्‌ भविष्यति ॥॥ 
ज-नाट्यशास्त्र, (/2 
भरत ने नाटक या दृश्य काव्य की दृष्टि से विचार प्रस्तुत किए। इसीलिए 
काव्य के विपय में विचार प्रस्तुत करते समय अन्य श्राचार्यों ने दृश्य काव्य अथवा 
नाटक का भी ध्यान रखा । भरत ने जब रस की प्ननिवेचनीयता पर विचार किया 
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तो ब्वनिवादी आचार्यों ने भी ध्वनि को अ्रनिवंचनीयता रूप प्रदान किया। रस- 
घ्वनि को मूल घ्वनि कहने के पीछे रस-प्रम्भ्रदाय के प्रवर्तक भरत का रसवादी 
सिद्धान्त भलकता हैं। रस और घ्वनि को एक-दूसरे के इंतना निकट पाया गया कि 
दोनों की ही रमणीयता एक ही तत्त्व माती गई, जो भरत के नाट्यशास्त्र में ही 
प्रतिपादित हो चुकी थी । 

भरत ने नाटक की वृत्तियों का इतना सरल और स्पष्ट विवेचन किया कि 
परवर्ती विचारकों ने भारती, सात्त्वती, कैशिक्री तथा प्रारभठी नामक नाट्य वृत्तियों 
को “नाट्यशास्त्र' के आधार पर ही प्रस्तुत किया । नायक-भेद एवं नायिका भेद 
को लेकर भी नाद्यशास्त्राचार्य भरत को ही श्राधार मानकर आराग्रे बढ़े । भरत ने 
नाटक के विपय मे वर्णोत करते समय प्रेक्षागरह पर भी विचार किया । भरत का 
प्रेज्ञाग्रह सम्बन्धी विचार प्रामाणिक रूप में स्वीकार किया गया है । 

नाट्यशास्त्र के भ्रध्ययन से यह स्पष्ट हो जाता है कि भरत से पूर्व ऐसे अनेक 
विचारक़ हुए हैं, जिन्होंने नाटक के विपय में पर्याप्व विचार किया है। यद्यवि 
उनके ग्रन्थ ग्राज अनुपलब्ध हैं, तथापि इतना तो कहा ही जा सकता है कि भरत ने 
विभिन्न काव्यशास्त्राचार्थों के विचारों का संकलन करके तथा नाट्यशास्त्रीय विचार 
को विकसित करके “नाट्यशास्त्र' की रचना की । भरत ने रस को काव्य की प्रात्मा 
या प्रधान तत्त्व के रूप में देखा था । सभी काव्यशास्त्रीय सम्प्रदायों के आ्राचार्यों ने 
रस को महत्त्व दिया है । रस को व्यंग्य के रूप में स्वीकार करके आचार्य आानन्दवर्ध न 
ने ध्वनि-सम्प्रदाय का प्रवतंन किया । रस का विकास संस्कृत काव्यशास्त्र 
तक ही सीमित नहीं रहा, अपितु प्राकृत, अपभ्रश, हिन्दी श्रादि भाषाओं के 
भापातत्त्वविदों ने भरत के नाट्यशास्त्र को रस सम्प्रदाय के प्रवत्तक के रूप में महत्त्व 
दिया । आज भरत के नाट्यशास्त्र को पाश्चात्य नाट्यशास्त्र के समानान्तर रखकर 
तुलना का विपय बनाया जाता है। अ्रतः काव्यग्रशास्त्र का सर्वेतोमु खी विकास 
देखकर भरत को काव्यशास्त्र का जनक मानता सभी प्रकार से समीचीन जान 
पड़ता है । 

वेज्ञानिक साहित्य 
($िलंशाप5९ गत/0छ9(एी९) 

संस्कृत साहित्य में रत्नपरीक्षा, वास्तुविद्या, भ्रश्वशास्त्र, प्रायुवेंद, सामुद्रिक 
शास्त्र तथा नक्षत्र ज्ञान या ज्योतिप ग्रादि को विज्ञान के श्रन्तगंत गरिना गया है । 
विज्ञान ऋ्रमबद्ध ज्ञान का नाम है। संस्कृत साहित्य में कुछ विलक्षश विद्यांत्रों का 
भी वर्णान किया है, जिनकी संख्या चोदह तक कही गई है । चौदह विद्याप्रों का 
संकेत पुराण” नामक श्रध्याय में दिया चुका है, प्रत्तः यहाँ उनकी झावृत्ति करना 
पुनरृक्ति दोप होगा । झ्रतः विज्ञान के ज्वलन्त विषयों पर संक्षिप्त प्रकाथ डालना ही 
स्थान और समय की दृष्टि से उचित होगा । 

रत्नपरीक्षा--मंस्कृत साहित्य में बारह प्रकार के रत्नों का वर्णन किया गया 
है। रत्नों के बारह भेद ये हैं () मुक्ताफल, (2) परदुमराग, (3) मरकत, 
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(4) इन्द्रनील, (5) वज्ञ, (6) वैदुर्य, (7) रुघिररत्न, (8) पुणष्पपराग, 
(9) कर्कंतन, (!0) पुलक, () स्फटिक तथा (2) विद्रुम । रत्नों की परीक्षा 
से सम्बद्ध साहित्य के रूप मे गरुड पुराण का विशेष महत्त्व है । इसके वारह श्रध्यायों 
में वास्तविक रत्नों के लक्षण तथा ग्राह्मता के ऊपर वैज्ञानिक प्रकाश डाला गया है । 
श्रश्तिपुराण में भी रत्नों की परीक्षा के कुछ सन्दर्भ प्राप्त होते हैं ॥ विष्णु पुराण 
में मणि के निर्मल प्रकाश का सुन्दर वर्णन है । श्रीकृष्ण ने जाम्वन्ती से परिणय 
करते समय रत्त-सौन्दर्य का अ्रनुभव किया था। वस्तुतः रत्नों के पारखी पोर/शिक 
युग में रहे हैं । रत्नपरीक्षा का सम्बन्ध भूगमंशास्त्र से भी रहा है । 

वास्तु विद्या--विश्वकर्मा के वास्तृशास्त्र का उल्लेख पुराणीं में किया गया है । 
देववंश के राजाशों के भवनों का निर्माण करने में विश्वकर्मा तथा उसके वास्तुशास्त्र 
का अत्यधिक योगदान रहा है। दानववंश के राजाओं के प्रासादों का निर्माण करने 
में मयदानव के वास्तुशास्त्र का योग रहा है। महाभारत में एक रोचक प्रसंग है 
कि पाण्डवों ने इन्प्रप्रस्थ में भव्य भवनों का निर्माण कराया था । जब छृतराष्ट्र-पुत्र 
दुर्योधन पाण्डवों के प्रासाद को देखने के लिए गया तो उसने एक स्थान तालाब 
वी स्थिति समभकर अपनी घोती को ऊपर खीचा । ऐसे हृए्य पर हँसी का वातावरण 
बनना स्वाभाविक था । श्रतः कुछ लोग हँस पड़े । द्वोपदी भी हँस पड़ी । दूसरे स्थान 
पर जलस्थान को थल समभकर दुर्योधन स्वाभाविक गति से भ्रागे बढ़ता चला गया। 
परन्तु जल में गिर जाने कारण वह पुनः हास्य का पात्र बना। कदाचिद्‌ इसी 
घटना के कारण महाभारत की भूमिका सुहृढ़ हुई। वाल्मीकीय रामायरा में रावरा 
के लंका देश में स्थित भवनों की सज्जा के प्रसग में मय दानव -का उल्लेख क्रिया 
गया है। नागवंशी राजाग्रों के भवनों में मणियों के जड़ाव की प्रधानता रहती थी, 
ऐसे उल्लेख भी पुराणों में देखे जा सकते हैं । मत्स्य पुराण तथा विष्पुधर्मोत्तर पुराण 
में वास्तुविद्या का सुन्दर निदर्शन है । वास्तुशास्त्र में चार अ्रंगों पर वल दिया गया 
है-() वास्तुविद्या के प्रधान सिद्धान्त, (2) स्थान की उपयुक्तता तथा निर्माण 
की रूपरेखा, (3) देवमूर्तियों का निर्माता तथा (4) मन्दिर एवं प्रासादों की 
रचना । श्रतः प्राचीन वास्तुशास्त्र निश्चित रूप से घनी रहा है। वास्तुशास्त्र के 
रूप में 'मानसार', 'चतुवंगं चिन्तामणि', 'सूत्रधारमण्डन' तथा 'रूपमण्डन' जैसे ग्रन्थ 
उल्लेखनीय हैं। “वृहत्संहिता' के श्रट्ठावनवें अध्याय में वस्तुविद्या का उल्लेख किया 
गया है। भ्राधुनिक इतिहासकारों ने दिल्‍ली की कुतृबभीनार को 'विष्णुव्वज' वतापा 
है । इस सन्दर्भ में डॉ. देवसहाय त्रिवेदी का “कुतुबमीनार या विप्णुप्वज! नामक 
ऐतिहासिक ग्रन्थ दृप्टव्य है । 

श्रश्वशास्त्--भश्व श्रार्यो का प्रधान पशु रहा है । उसके लक्षणों का विस्तृत 
विवेचन महाभारत के सभापते में किया गया है। सभापं में द्वीस्तसूत्र का भी 
उल्लेख है | मत्त्य पुराण में चन्द्रमा के पुत्र बुध को गजवंघक का वेत्ता बताया गया 
है । प्रसिद्ध भ्रायुर्वेदाचार्य धन्वन्तरि ने गजायुवेंद का भी वर्णांन किया किया है । गायों 
की चिकित्सा का विज्ञान प्रग्तिपुराण के दो सौ वयासीवें श्रध्याय में वश्ित है ! 
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प्रभेक पुराणों में पशु-चिकरित्सा सम्बन्धी विज्ञान का विस्तार है। यदि हम अश्वशास्त् 
के स्थान पर 'पशु-चिकित्सा शास्त्र! शब्द का प्रयोग करें तो अधिक उपयुक्त रहेगा । 
मत्स्य पुराणों में कुछ वेज्ञानिक संकेत हृष्टव्य हैं-- 
तारोदर विनिष्यन्त:. कुमारश्चन्द्रसन्निभः । 
सर्वार्थविद घीमानू हस्तिशास्त्र प्रवर्तक: ।! 
नाम्ता यत्‌ राजपुत्रीयं॑ विश्वुतं गजवेद्यकम्‌ । 
राज्ञः सोमस्य पुत्रत्वाद राजपुत्रो बुघः स्मृतः ॥॥ 
श्राधुर्वेद--शरीर-रक्षा अथवा श्रायुवर्धन का शास्त्र आयुर्वेद नाम से जाता 
जाता है। आयुर्वेदिक श्रौपधियों का सम्बन्ध विज्ञान से है। गरुड पुराण में सर्पदंश 
की चिकित्सा का वर्णंन है, जिसे गारुड़ी विद्या कहा जाता है। अग्निपुराण में 
'मृतसंजीवनी' विद्या का भी उल्लेख है। हमारे पुराणों में अनेक कलपों का सुन्दर 
वर्णन है। श्रौषधियों की लम्बी सूचियाँ भी पुराणों में वशित हैं । घन्वन्तरि तथा 
सुश्रुत जैसे झ्रायुर्वेदाचार्यों का वैज्ञानिक ज्ञान मूर्घंन्य स्तर का रहा है। वृह॒त्संहिता 
में कश्यप, १राशर तथा सारस्वत जैसे झायुर्वेदाचार्यों का उल्लेख है। भारतीय 
श्रायुर्वेद प्राकृतिक तत्त्वों के साथ जुड़ा रहने से अत्यन्त उपयोगी है । श्रायुर्वेद, 
अध्याय में इसकी विस्तृत जानकारी दी गई है । 
सामुद्रिक शास्त्र--किसी समुद्र नामक ग्राचार्य ने शारीरिक लक्षणों के श्राधार 
पर सामुद्रिक शास्त्र का प्रवर्तत किया था। झाज भी प्र्वाचीन रूप में सामुद्रिक 
शास्त्र उपलब्ध है। वीरमित्रोदय का “लक्षण प्रकाश" ग्रन्य एक सुन्दर सामुद्रिक 
शास्त्रीय ग्रन्थ है । इस ग्रन्थ में स्त्री पुरुषों के लक्षणों या शारीरिक चिह्नों को लक्ष्य 
करके प्रनेक वारतें बताई गई हैं । पुराणों में इस विद्या को “अंगविद्या' कहा गया 
है | जैनधर्म में श्रंगविद्या को अंग्रविज्जा' के रूप में प्रस्तुत किया है । सामुद्रिक शास्त्र 
में हस्तरेखाओ्रों का सर्वाधिक महत्त्व है। इस शास्त्र के बअ्नुसार व्यक्ति के कर्मों के 
आधार पर लगभग 27 दिन में हस्तरेखाओं में किचित्‌ हेरफेर भी होता है । श्रायु 
रेखा (जीवन रेखा), ज्ञान रेखा तथा घनरेखा तीन प्रधान हस्तरेखाएँ मानी गई हैं । 
सामुद्रिकशास्त्र में रक्त की लालिमा का भी अच्छा विस्तार है, जिसके भ्राधार पर 
व्यक्ति के स्वभाव की जानकारी दी गई है । हाथों की अंगुलियों की माप, तिलों, 
लहसनों श्रादि के श्राधार पर भविप्यत्‌ का भी अनुमान करना इस शास्त्र का विषय 
है। वैवाहिक स्थितियों का भी इस शास्त्र के आधार पर वर्णान किया गया है । 
प्रग्टिपुराएण तथा गरुडपुराण में इस विद्या का तथ्यात्मक विस्तार है। प्राजफल 
सामुद्रिकशास्त्र को विज्ञान न मानकर एक ढोंग माना जाता है । 
ज्योतिष - ज्योतिय का सम्बन्ध नक्षत्रों को स्थिति से है। नक्षत्रों की गति 
का ज्ञान ज्योतिष द्वारा ही संभव है। ज्योतिप का ज्ञान वैज्ञानिक ज्ञान ही है। ज्योतिष 
में राशि विवरण, सिद्धिणोग, झ्रमृतयोग, दशा-विवरणा, दशा-फत, ग्रहणा-वन्द्रग्रहणा तथा 
सूर्यग्रहण आदि की जानकःरी संग्रहीत है। ज्योतिपशास्त्र को प्राज का विज्ञान भी 
महत्त्व देता है। संस्कृत साहित्य का ज्योतिष शास्त्र पृथ्वी को आधार मानकर प्रागे 
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बढ़ा हैं। आराज का विज्ञान सूर्य को केन्द्र मानकर ज्योतिष शास्त्र के विभिन्न विषयों 
की श्रोर प्रवृत्त हुम्ना हैं । इसकी विशेष जानकारी ग्रागे दी जाएगी । 
घनुविद्या-- समायण दबा महाभारत काल में धनुर्वेद का पर्याप्त प्रचलन 
रहा, ऐसे ग्रनेक उल्लेख अनेक ग्रन्थों में मिलते है । वेदिकर साहित्य में शंकर या रुद्र 
को धनुर्वेद का प्रकाण्डद पण्डित बताया गया है । महाभारत के वनपवव में उल्लेख है 
कि अजु न ने शंकर की श्राराधना करके पाशुप्त शस्त्रों को प्राप्त किया था। 
आारतेयास्त्र, वारुप्थास्त्र, नागास्त्र तथा गठडास्त्र के प्रयोग का वर्णत विभिन्न पुराणों 
तथा काव्यों में मिलता है। गीता के दक्षम ब्रध्याय में राम को धनुर्वारियों में 
सर्वेश्रेप्ठ धनुर्धर कहा है । राम के गुरु विश्वामित्र भी धनुवेद्र के प्राचार्य थे | भीष्म 
तथा द्रोणाचार्य भी धनुर्वेद के महान्‌ पण्डित थे। परशुराम की शिप्प-परम्परा में 
धनुर्वेद का पर्वाष्त विकास हुआ्ना । परन्तु खेद का विपय यह है कि आज घनुविद्या 
का कोई प्रामारिक प्रन्य नहीं मिलता । 
रामायण महाभारत तथा अनेक पुराणों में कुछ वैज्ञानिक विद्यात्रों का 
वशन किया गया है। चौदह विद्यात्रों का वर्णन पुराण अध्याय में किया जा चुक्रा 
है | श्रतः यहाँ प्रसंगवश उनका नामोल्लेख ही होगा । 
पुराण-प्रथ्ित चौदह विद्याएँ इस प्रकार हैं--() अनुलेपन त्रिद्या, 
(2) स्वेच्छाल्पघारिणी विद्या, (3) अस्त्र ग्राम हुदय विद्या, (4) सर्वभूतदत विद्या 
(5) पदुमिनी विद्या, (6) रक्षोघ्न विद्या, (7) जालन्धरी विद्या, (8) विद्यागोपाल 
मन्‍्त्र, (9) परा वाला विद्या, (0) पुरुष प्रमोहिनी विद्या, (]) उत्लापन विधान 
विद्या, (2) देवहूति विद्या, (3) युवककरण विद्या तथा (4) वज्रवाहनिका 
विद्या । ये सभी विद्याएँ अ्नुशीलन योग्य हैं । 
वैज्ञानिक साहित्य : एक दुष्टि-संस्कृत का वैज्ञानिक साहित्य हमारी बाती भ्रवश्य 
है | परन्तु खेद श्र दुर्भाग्य का विपय यह है कि वह साहित्य ग्राज या तो श्रनुपलव्ध 
है अथवा अ्रप्रमामारिक | कुछ गिना-चुना वैज्ञानिक साहित्य प्रायुवंद तथा ज्योतिष 
इत्यादि के सन्दर्म में उपलब्ध है। जो कुछ उपलब्ध है, वह चमत्कारी प्रवश्य है । 
हमारे यहाँ विद्या की रक्षा के लिए एक युक्ति प्रचतित रही, जिम्तका उल्लेख 
रामचरितमानस में भी मिलता है-- 
जीग जुगुंति तप मन्त्र प्रभाऊ। 
फलहि तबहिं जव करिउ दुराऊ ॥। 
-पुलसी 
योग, युक्ति, तप, मन्त्रादि का प्रभाव धन्धे के रूप में तो छिपाने से फल्ीभूत 
अवश्य रहा, परन्तु उसके प्रचार के भ्रभाव में हमारा वैज्ञानिक साहित्य चौपट अवश्य 
हो गया । भारतीय अवनत्ति का रहस्य अनावश्यक दुराव अवश्य रहा है। पश्रत: 
संस्कृत का वैज्ञानिक साहित्य मलेचछ शासन-काल में भस्मात्‌ हो जाने के कारण 
ग्राज उम्तके मुख्यतः उल्लेख ही शेप रह गये हैं 
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आयुचद 

वैदिककाल में झ्रायुवंद को प्रमुख स्थान मिल चुका था। अयथ्ववेद में 
आयुवेदीय तत्त्वों का पर्याप्त संकेत है । ऋग्वेद के रुद्र सुक्त में रुद्ध को महानतम 
भिपगाचाये बताया गया है। अश्विनी कुमारों ने इद्ध के राज्य में वैद्य का कार्य 
किया था, ऐसा उल्लेख भी ऋग्वेद में प्राप्य है | झायुरवेद के प्रमुख ग्रन्थ 'चरकसंहिता' 
में इन्द्र को आयुर्वेद का प्रधान प्राचार्य बताया है । इन्द्र ने झा .वेंद का ज्ञान भरद्वाज 
को दिया था । भरद्वाज से घन्वन्तरि जैसे आयुर्वेदाचार्यो ने ज्ञान प्राप्त किया था । 
यहाँ यह भी उल्लेखनीय है कि अ्रगिरा ने अथवंवेद की शिक्षा इन्द्र के पूर्ववर्ती अथवा 
श्रादि आाचार्यो को दी थी | अतः श्रन्त:साक्ष्य के श्राघार पर अंग्रिरा को ही आयुर्वेद 
का झ्रादि श्राचार्य मानना चाहिए। कुछ दिद्वान्‌ अंगिरा को इन्द्र का शिष्य भी 
मानते हैं ।! मनुस्मृति के आधार पर अंगिरस-हश्रर्थात्‌ वृहस्पति ने अ्रथर्ववेद का ज्ञान 
ब्रह्माजी को दिया था | आयुवेद का संक्षिप्त इतिहास इस प्रकार है-- 

श्रापुर्वेद-सं हिता--आ्राचार्य घन्वन्तरि के गुरु भास्कर ने 'आयुर्वेद-संहिता' 
तामक ग्रन्थ की रचना की । मत्स्य पुराण में चन्द्रमा के पुत्र बुध को हस्तिशास्त्र का 
विशारद वताया गया है | हो सकता है कि बुध ने हस्तिशास्त्र लिखा हो | चन्द्रवंशी 
बुध भास्कराचार्य का ही शिष्य था । “आ्रायुर्वेद संहिता' में शरीर को नीरोग रखने 
के सभी विघानों पर दिचार किया गया है। आ्राचार्य भास्कर का यह पग्रन्य आयुर्वेद 
का मूल ग्रन्य माना जाता है ! 

चिकित्सा-रसायन तन्त्र- झ्राचार्य धन्वन्तरि ने “चिकित्सा-रसायन तन्‍्त्र 
नामक ग्रन्थ की रचना की | घन्वन्तरि भास्कराचार्य के शिष्य थे। इन्होंने श्रपने 
चिकित्सा-रसायन लन्त्र ग्रन्य का ग्राघार आयुर्वेद संहिता' को ही बनाया। प्रायुर्वेद 
के क्षेत्र में पनन्‍्वन्तरि कों “भगवान्‌ धन्वन्तरिं' उपाधि या नाम से सम्मानित किया 
गया है । 

जीवदान--आचारये च्यवन ऋषि ने 'जीवदान” नामक ग्रन्य की रचना की । 
स्यवन ऋषि रसायन के महान्‌ श्राचायं थे | कहा जाता है कि ये च्यवनत्राश के सेवन 
से दीघंजीवी वने । जीवदान' ग्रन्य रसायन का एक महान्‌ ग्रन्य है। च्यवन ऋषि 
को भूगु का पुत्र माना गया है । च्यवन के वंश में ऋचोक, जगदग्ति झ्ादि ऋषि 
प्रायुवेंद के श्राचाये हुए हैं । च्यवत ऋषि की महिमा श्राज तक अ्रक्षुण्ण है । 

चरफ संहिता--पायुवेद के मूर्घन्य प्रन्ध के रूप में चरक-संहिता सम्मान्य है। 
चरक-संहिता का प्रणेता चरक नामक ऋपषि हुश्ना है। चरक-संहिता में रोगों के 
निदान का सूक्ष्म विश्लेपण है | प्राचार्य चरक प्राज के प्रफगानिस्तान में उत्पन्त हुए 
थे । उनका समय ईसा की प्रथम शताब्दी स्वीकार किया जाता है। प्राचार्य चरक 
ने आचायें प्रान्नेय तथा भ्रस्निवेशाचाय्य की शिप्य परम्परा में विकसित श्रायुवेंद को 
प्रामारिक रूप दिया । झ्राज तक के उपलब्ध झ्ायुर्वेदिक ग्रन्थों में चरक-संहिता को 
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सर्वाधिक प्रामारिक्त तथा उपयोगी ग्रन्य माना जाता है। वैदिक काल से ही चरक 
म्प्रदाय प्रसिद्ध रहा है। हो सकता है कि प्राचीन काल में कोई चरक नामक 
ग्रायुव्दाचार्य रहे हों। फिर मी इतना तो निश्चित है कि “चरक-संहिता' के प्रणेता 
चरक ईसा की पहली शताब्दी में ही उत्पन्न हुए । 


(34 | 


शिव प्रोक्त प्रन्च--शिव नामक आचार्ण ने या महादेव ने 'प्रायुग्रेन्च, आयुर्वेद", 
“वैद्वराजतन्त्र', शैवसिद्धान्त', 'ठद्रयामलतन्त्र', पारदकल्प', 'वातुकल्प', 'हरितालकल्प', 
धातुप्रक्रिया' तथा रसार्णवतन्त्र' नामक विभिन्न ग्रन्थों की रचना की । परन्तु वैदिक, 
युग के शिव द्वारा रचित ग्रन्यों का उल्लेख ही विभिन्न प्रन्यों में मिलवा है । श्राज 
उनका कोई ग्रन्य उपलब्ध नहीं है । शिव के शिष्य नन्दि को भी श्रायुर्वेद का 
विज्यारद कहा गग्रा हैं | शंकर का पुत्र कार्तिकेय धनुर्वेद के साथ-साथ आ्रायुर्वेद का 
भी प्रकाण्ड पण्डित था । 

श्रायुवेंदाचार्य नारद--हेमाद्वि द्वारा लिखित “लक्षणप्रकाश”' नामक ग्रन्थ में 
नारद भ्रायुर्वेद का प्राचार्य बताया गयो है । पौराणिक ग्रव्ययन से पता* चलता है 
कि नारद नामक्र ऋषि बड़ा घुमक्कड़ तथा बहुश्रुत होने के साथ-साथ बहुत भी था । 
परन्तु नारद का कोई प्रामाणिक ग्रन्य आज तक उपलब्ध नहीं हुआ है। फिर भी 
नारद को आयुर्भेद का श्राचार्य माना जा सकता है | 

सुश्रुत संहिता--सुन्ुत नामक ग्राचाये ने “ध्ुश्नुत-संहिता' की रचना की। 
कहा जाता है कि सुश्रुत विश्वामित्र के पुत्र थे। हो सकता है कि विश्वामित्र के 
सम्बन्धी लमदग्नि तथा ऋचीक से सुश्रुत ने आयुर्वेद का ज्ञान प्राप्त किया हो । 

घन्वन्तरि द्वितोष-- धन्वन्तरि द्वितीय ने वैधक स्व॒रोदय' तथा 'चितित्सासारसंग्रह' 

नामक दो आयुर्वेदिक ग्रन्यों की रचना की । ऐसा प्रतीत होता है कि 'धन्वन्तरि' एक 
उपाधि रही है तथा समय-समय पर महान्‌ श्रायुर्वेदाचार्यों को इस उपाधि से सम्मानित 
केया गया । 

श्रग्निवेश के ग्रन्य--म रद्ाज की शिप्य-परम्परा में विकसित होने वाले 
प्रस्तिवेश ने 'भ्रग्तिविशतन्त्र' तथा 'नाडी परीक्षा नामक दो आायुर्वेदीय ग्रन्यों की 
रचना की । “महाभारत में द्रोशाचार्य को श्रग्निविश का ही शिष्य बताया गया है । 
पभ्त: अग्निवेश घनुर्वेद का भी आचार्ण था। ग्रग्निविश का समय ईसा पूर्व सहस्न 
वर्ष ते भी अधिक मानना चाहिए । 

प्राचार्य नागाजु न--नागाजु न चोयी शताब्दी की उपज है । झ्राचायें नागाजु न 
झून्यवादी नाग्राजुन से भिन्न हेँ। इन्होंने 'लौहशास्त्र', 'रसरत्नाकर, “कक्षयुट', 
'आरोग्यमंजरी', 'योगसार, 'रसेन्द्रमंगल', “रतिशास्त्र,, “रसकच्छयुट! तथा सिद्ध 
नागाजु न' नामक प्रमुख ग्रन्यों कौ रचना की। नागाजु न ने शंकर के 'पारद कल्प के 
प्राघार पर पारद-विद्या का भी विक्रास किया था। आजकल पारद-विद्या का क्षेत्र 
अपूर्ण है । 

आ्रायुर्वेद : एक दृष्टि -भादतीय ग्रायुर्वेद के विक्रास में सतसे बड़ी बाधा मुद्रर्श 
की रही है | मुद्रण की सुविधाग्रों के श्रमाव में शंकर जैसे भियगाचार्यों के प्रत्व शिष्य 
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परम्परा में कण्ठ-ज्ञान के रूप में न जाने कहाँ खो गए। फिर चरक-संहिता तथा 
'सुश्रुत-संहिता' जंसे ग्न्धों के इतने भाष्य हो चुके हैं कि भ्रान आयुर्वेद को उन्हीं के 
प्राधार पर पर्याप्त सम्मान मिला है। आयुर्वेद न केवल मनुष्यों के लिए, अपितु 
पशुप्नों के लिए भी श्रत्यन्त उपयोगी है । जयदत्त एवं दीपंकर का “अश्ववेघक' तथा 
घारा नरेश भोज का 'शालिहोन्र' प्रमुख भ्रश्वशास्त्रीय ग्रन्य है। श्रव तो वैद्यशास्त्र 
की कोश-पग्रन्थ परम्परा का भी पता लगा लिया गया है | ग्यारहवीं शताब्दी में 
सुरेश्वर का 'शब्द प्रदीप तथा 3वीं शताब्दी में नरहरि का “राजनिघण्दु' प्रसिद्ध 
कोश-पग्रन्य रहे हैं। श्रव तो पण्डित हंसदेव का “मृगपक्षिशास्त्र”' भी उपलब्ध हो 
गया है । 


ज्पोतिष 
(25700०0९29 ) 

वेद के छः भ्रंग माने गए हैं--शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छनन्‍्दर तथा 
ज्योतिप । अश्रतः ज्योतिष वेद का अन्तिम श्रंग है । ज्योतिष का सम्बन्ध नक्षत्रों-ग्रहों 
से है । हमारे ज्योतिष में पृथ्वी को स्थिर मानकर नक्षत्रों की गति तथा स्थिति का 
भ्रध्ययन किया गया है | पुराणों में ज्योतिप का विविधमुखी ज्ञान है । यहाँ ज्योतिष 
का संक्षिप्त इतिहास ही प्रस्तुत किया जा सकता है, क्योंकि ज्योतिष का अ्रधिकांश 
साहित्य अनुपलब्ध है । 

..चैदिकफालीन ज्योतिष--वैदिक संहिताप्रों में नक्षत्रों तथा ग्रहों के गति-चक्र 
के विपय में अनेक संकेत मिलते हैं । तैतिरीय संहिता में वारह महीनों तथा पद 
ऋतुओं का वर्णन हुआ्ना है, जो ज्योतिप-तत्त्व को उजागर करता है। लोकमान्य तिलक 
ने वेदों के रचना-काल को सिद्ध करते समय वैदिक ज्योतिषीय तत्त्वों का सुन्दर 
विवेचन किया है। शतपथ ब्राह्मण में संवत्सर की परिभाषा देते हुए कहा है-- 
ऋतुभिहि संवत्सर: शवनोति स्थातुम्‌--पश्रर्थात्‌ जिसमें ऋतुपओं का निवास है, उसे 
संवत्सर कहते हैं । संवत्सर ही वर्ष का वाचक है। छान्दोग्योपनिपद्‌ में नारद तथा 
सनत्कुमार के प्रसंग में ज्योतिष विद्या को नक्षत्रविद्या के नाम से पुकारा गया है । 
वेदों में शरद्‌ ऋतु को विशेष महत्त्व प्रदान करके ज्योतिष के उद्भव को सूचित कर 
दिया गया है | अश्रतः वेदों में ज्योतिष-तत्त्व निहित है । 

ज्योतिष-प्रन्यों फी रचना का श्रादि काल--ईप्ता पूर्व 500 में 'वेदांग ज्योतिष 
नामक ग्रन्थ विद्वानों के सामने श्रा चुका था । इस ग्रन्य में ऋगू, यजजु तथा प्रथर्वे 
नामक वेद-संहिताम्रों से सम्बद्ध कारिकाएँ संग्ृहीत हैं । इस ग्रन्य के प्रणंता का नाम 
'लगभा बताया जाता है । प्राजजल लगभ को वेढांगज्योतिय का संग्रहकर्ता या 
सम्पादक माना जाता है । ईसा पूर्व तीसरी तथा चोवी शताब्दी में जैन-ज्योतिष के 
अन्द्रप्ज्ञप्ति” तथा ज्योतियकरण्डका नामक ग्रन्थों की रचना हुई । पाँचवीं शताब्द 
में झायेमद्ट ने गआार्यमद्टीयँ तथा तन्त्रग्नस्थ नामक ज्योतिषीय ग्रन्यों की 
रचना की । 
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ज्योतिष प्रन्थों का मध्य फाल--ग्राचार्य कल्याण वर्मा ने छठी शताब्दी में 
सारावली' नामक ज्योतिप-अन्य की रचना की। श्राचायं वराहमिहिर चद्द्रगुप्त 
विक्रमादित्य के नवरत्नों में से एक थे । इनका 'वृहज्जातक' एक मुख्य ज्योतिप-प्रन्थ 
है । वराहमिहिर का स्थितिकाल पाँचवीं शत्ताव्दी निश्चित है। वराहमित्र के पुत्र 
पृथुयशा ने 'पटपञ्चाशिका' नामक ज्योतिप ग्रत्थ लिखा । छठी शताब्दी के अ्रन्तिम 
चरण में श्राचार्य ब्रह्मगुप्त ने ब्रह्मस्फुटसिद्धान्त' तथा 'खण्डखाद्यक' नामक ग्रन्धों की 
रचना की । बारहवीं शताब्दी में भास्कराचार्ण ने ज्योतिप के ज्ञान को विश्वव्यापी 
बना दिया । इनका प्रमुख ग्रन्थ सिद्धान्त शिरोमरिण! है। बारहवीं शताब्दी में ही 
वललालसेन ने 'श्रदुभुतसागर' नामक ग्रन्थ की रचना की । तेरहवीं शताब्दी में 'पद्म- 
प्रभु सूरि ने “मुवन-दीपक' नामक महत्त्वपूर्ण ग्रन्य लिखा । इन ग्रन्थों के श्रतिरिक्त 
ज्योतिष के पश्रमेकामेक ग्रन्थों का प्रणायन इसी युग में हुआ । सोलह॒वीं शताब्दी में 
रंगनाथ ने 'गृढ़ाथंप्रकाशिका' तथा वारायण पण्डित ने 'मुह॒तेमातेण्ड' नामक प्रसिद्ध 
ज्योतिष ग्रन्थ की रचता की । वस्तुतः ज्योतिपशास्त्र के मध्यकाल में ज्योतिप गशित, 
बीजगणित, रेखागणित आदि का पर्याप्त प्रचलन हो गया था । 


भारतीय ज्योतिष का प्राधुनिक काल--आधुनिक युग भारतीय ज्योतिष का 
स्वर्ण युग माना जाता है | इस युग में पाश्चात्य ज्योतिष के प्रभाव से ज्योतिष 
के क्षेत्र में अनेक ग्रन्थों पर शोध-कार्य भी हुआ । सौर जगत की पूरी जानकारी देने 
के प्रयास इसी काल में हुए हैं। शभ्राधुनिक ज्योतिष का सूत्रपात ज्ञानराज के 
'सिद्धान्तसुन्दर!' नामक ग्रन्थ से माना जाता है। ज्ञानराज का समय 6वीं शताब्दी 
निश्चित है । ज्ञानराज के पुत्र चिन्तामणि ने 'सिद्धान्तसुन्दर! ग्रन्थ की टीका की । 
ज्ञानराज के दूसरे पुत्र सूर्य ने ज्योतिष के क्षेत्र में श्रत्यघिक शोधपुर्ण कार्ये किया । 
उनके ग्रन्थों की सूची इस प्रकार है--गणितमालती', “सिद्धान्तशिरोमणि', 
'सिद्धान्तसंहितासार समुच्चय', 'वीजगणशित', 'त्ताजिकग्रन्थ' इत्यादि | 6वीं शताव्दी 
में नीलकण्ठ ने 'ताजिक नीलकंठी' नामक ग्रन्थ लिखा । 6वीं शताब्दी के श्र[चार्यों 
में भ्रनन्त तथा उनके वंशजों ने ज्योतिप के क्षेत्र को व्यापक बनाने में पूर्ण योगदान 
दिया । सन्नहवी शताब्दी में कमलाकर ने सिद्धान्त विवेक” नामकशग्रन्थ की रचना 
की । इस ग्रन्थ पर पण्डित गंगाघर मिश्र की टीका उपलब्ध है। विदर्म के दधिग्राम 
में रहकर चिन्तामणि त्तथा उनके वंशजों ने ज्योतिप-साहित्ये का पर्बाप्त विस्तार 
विया । सन्नहवीं शताव्दी में राम ने 'प्रनन्तसुघारस नामक ग्रन्थ की रचना की । 
]73] ई. में पण्डितराज जगन्नाथ ने 'सिद्धान्तसम्राट' नामक ज्योतिष ग्रन्थ की 
रचमा की । 9वीं शताब्दी के प्रथम चरण में चन्द्रशवरसिह सामनन्‍्त ने 'सिद्धान्त- 
दर्षण' नामक पुस्तक लिखी । इस पुस्तक के श्राधार पर खूब पंचांग बनाए गए। 
कहा जाता है कि चन्द्रशेलरसिह राजकार्यों में रुचि लेने के साथ-साथ ज्योतिष- 
साहित्य के प्रध्ययन में भी बड़ी रुचि लेते थे। योगेशचन्द्रराय ने इस ग्न्य की 
भूमिका दिखी है । 
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856 ई. में लोकमान्य वालगंगराघर का जन्म हुमप्रा । श्राप राष्ट्रना यक होने 
के साथ-साथ ज्योतिष के महान्‌ आचार्य भी थे । आपका “प्रोरायन' ग्रन्य ज्योतिष 
के रहस्यों को व्यक्त करता है। लोक़मान्य का महाप्रस्थान 92व ई. में हुआ । 
भारतीय ज्योतिप में वैज्ञानिक विधियों को लाने का श्रेय सुधाकर द्विवेदी को है । 
आपने ज्योतिप पर भाष्य, टीका तथा इतिहास सम्बन्धी बीक्ष-बाईस पग्रन्य लिखे हैं। 
डॉ. गोरखप्रसाद ने “भारतीय ज्यीतिप का इतिहास” ग्रन्थ लिखा, जिसमें समीक्षात्मक 
स्तर पर ज्योतिप के सिद्धान्तों को स्पप्ट किया गया है। 9वीं तथा 20वीं शताददी 
के भ्रन्तराल में भारतीय ज्योतिष को विदेशों में भी मान्यता मिली। यद्यपि इससे 
भी पूर्व भारतीय ज्योतिष का प्रभाव विदेशी ज्योतिप पर पड़ चुका था। प्तः संस्कृत 
का ज्योतिप-साहित्य ग्रनेक दृष्टियों से महानु है। 

भारतीय ज्योतिष का स्वरूप 

भारतीय ज्योतिष में पहले तो गणित तथा फलित ज्योतिप दो रूप ही 
प्रचलित थे । गणित के माध्यम से कुछ गणनाएं क्री जाती थीं तब फलित का प्रयोग 
राशि-फल बताने में लिया जाता था । श्रागे चलकर ज्योतिप में स्कन्ध-त्रय प्रचलित 
हुआ | स्कन्ध-त्रय में सिद्धान्त, संहिता तथा होरा को गिना गया । आधुनिक ज्योतिष 
में हीरा, गणित, संहिता, प्रश्न और निमित्त को स्थान मिला है । इस समय तो 
मनोविज्ञान, जीवविज्ञान, चिकित्साशास्त्र जैसे विषयों को ज्योतिप से सम्बद्ध करके 
उसे भ्राधुनिकता से परिपूर्ण कर दिया गया है। ज्योतिप के पाँचों श्रंगों का संक्षिप्त 
परिचय निम्न रूप में दिया ज। रहा है-- 

होरा- ज्योतिष के 'होरा' श्रंग के माध्यम से जन्मकुण्डली बनाने का कार्य 
किया जाता है । जन्मकुण्डली के द्वादश भावों के फलाफल का वर्णान करना होरा 
शास्त्र का विपय है। इस अंग के प्रधान प्राचार्यों में बराहुमिहिर, ढू ढिराज', श्रीघर 
श्रावि प्रमुख हैं । 

गशित--गरणित से ज्योतिष में मुख्यतः काल-गणना के साथ-साथ ग्रहगतियों 
का भी निरुपणा किया जाता है। इस समय गणित को अलग विषय के रूप में भी 
मान्यता मिल चुकी है। संस्कृत साहित्य में भी गण्ितशास्त्र -का इतिहास ज्योतिष 
शास्त्र के इतिहास से पृथक्‌ स्थान रखने लगा है। फिर भी ज्योतिष में गशित का 
महन्व प्रदमुत है । प्राचीन काल में गरिगत को ही ज्योतिष माना गया है-- 

यथाशिखामयूराणां नागानां मणयो यथा । 
तद्वदवेदांगशास्त्राणां गणित मूध्नि संस्थितम्‌ ॥। 
>-वैदांग ज्योतिष, एलोक 4 
सिद्धान्त--िद्धान्त ज्योतिप में श्रति वृष्टि, ग्रहरा-फल, मृहूर्तगणना, ग्रहप्रवेश 
प्रादि को रखा गया है। हमारे धर्म में सिद्धान्ततत्त्व का बोल्वाला रहा है । जब तक 
पण्डितजी ग्रृहप्रवेश के सन्दर्म में सिद्धान्त के श्राघार पर समय श्रौर दिन मिश्चित 
नहीं करेंगे, तव तक ग्रहृप्रवेश सम्भव नहीं है । प्रव प्रिद्धान्त तत्व की एक प्राठम्बर 
भी मान लिया गया है । फिर भी विद्या की प्रवमानना प्रनुचित है । 
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प्रश्न--प्रशन ज्योतिप में प्रशनाक्षर, प्रश्न-लग्न और स्वरज्ञान की विधियों का 
वर्णन होता है। प्रश्त ज्योतिष के आधार पर भूत और भविष्यत्‌ का अच्छा अनुमान 
किया जातः है। वर्तमान में प्रश्न ज्योतिप को मनोविज्ञान से भी जोड़कर इसके 
स्वरूप को विश्वसनीय बना दिया गया है | सूर्य, चन्द्रादि स्व॒रों के ग्राधार पर दिन- 
रात के हिसाब से स्वास्थ्य, कार्य-परिणाम ग्रादि का विचार किया जाता है । 

निमित्त--निमित्त ज्योतिप में शकुन क। विचार किया जाता है। शकुन 
शास्त्र का क्षेत्र प्रत्यन्त विस्तृत हैं। शकुन शास्त्र में स्वप्न जैसे तत्त्व को भी विचार 
का आधार बनाया गया है | शकुनशास्त्र की छाया भारतीय साहित्य पर पर्याप्त रूप 
में दिखलाई पड़ती है । वाल्मीकीय रामायरा में रावण के मरण के समय स्थिति या 
वातावरण को बड़ा भयावह दश्शित किया गया है | रामचरितमानस में राम के विवाह 
के भ्रवसर पर समस्त शकुनों को साकार कर दिया गया है। यदि सिर पर गीघ बैठ 
जाए तो मरण या मरणासन्नता का संक्रेत मिल जाता है। वस्तुतः निमित्तशास्त्र को 
यदि वैज्ञानिक रूप में लिया जाए तो इस शास्त्र का सम्बन्ध जीवविज्ञान तथा 
मनोविज्ञान से भ्रधिक है । शारीरिक हलचलों.का जीवविज्ञान से सम्बन्ध जोड़कर ही 
उसे ज्योतिप का विपय बनाने से श्राडम्बरों को दूर किया जा सकता है। यदि किसी 
पुरुष की बायीं भ्रांख फड़कती है तो पहले उसमें जीवविज्ञान का ही कारण मावना 
चाहिए। यदि इससे झ्रागे कोई निमित्त सम्भव है तो वह निमित्त शास्त्र का ही विषय 
होगा | प्तः निमित्तशास्त्र के अ्रध्ययन में सूक्ष्मता की आ्रावश्यकता है । 


निष्कपंत: भारतीय ज्योतिष के आधार पर वैदिककाल के ग्रन्थों का रचना- 
काल जानने में बड़ी मदद मिली है। काल-गणना के क्षेत्र में ज्योतिष की उपादेयता 
निर्विवाद है । भारतीय ज्योतिष में ग्रहों की प्रतीति या प्रत्यक्षता को विशेष महत्त्व 
देकर कायें हुआ है । 
तन्त्र-साहित्य 
(ज्लाव8 ॥/शर्श्नापा8) 
मन्त्र का सम्बन्ध मनन से है तथा तन्त्र का सम्बन्ध विस्तार और रक्षण 
से | हमारी वैदिक संहिताम्रों से ही तन्‍्त्र साहित्य का उद्गम होता है। श्रथवंवेद 
संहिता को विपय की हृष्टि से दो भागों में वाँटा गया है। पहला भाग अथर्वेन्‌ तथा 
दूसरा भाग अंगिरस नाम से जाना जाता है। इनमें ग्रथवंन्‌ भाग से तन्‍्त्र का 
सम्बन्ध है । 
जनसामास्य में तन्‍त्र के प्रति कोई विशुद्ध एवं स्वस्थ घारणा नहीं मिलती । 
व्याकरण की दृष्टि से 'तन्‌” घातु में श्रौश्ादिक प्ट्रन प्रत्यय के योग से “तन्त्र शब्द 
निष्पन्न होता है । यथाथ्थेतः ज्ञान का विस्तार करने वाली तथा व्यक्ति की अनेक 
प्रापदाओ्रों से रक्षा करने वाली विद्या को तन्त्र विद्या कहा गया है-- 
“तनोति विपुलानर्थान्‌ तत्त्वमन्त्रसमन्वितानू । 
त्राणं च कुरुते यस्मान्‌ तन्त्रमित्यभिधीयते ॥।” 


220 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं साँस्कृृतिक इतिहास 
एछ्‌ र्‌ 


महाभारत में तन्‍्त्र विद्या को द्विजाति द्वारा सम्मानित बताया गया है। 

तनन्‍्त्र अनेक वादों या विचारधाराग्रों की भाँति एक विशिष्ट विचारघारा है । यथा“ 
स्याया तन्त्रान्यनेकानि तैस्तेरुक्तानि वादिभिः । 
यतयो योगतनत्रेपु यान्‌ स्थुवन्ति द्विजातयः ॥ 

“निगम! शब्द का अर्थ वेद तथा आागम' शब्द का अर्थ तनन्‍्त्र किया गया है । 
आगम' शब्द का श्र शास्त्र भी है। पौराणिक युग में 'वाराही तनन्‍्त्र' की रचना 
की गई | प्रस्तुत तन्त्र भ्रन्य में सृष्टि, प्रलय, देवाचंत, सर्वसाधन तथा पुरश्चरण 
के साथ-साथ शान्ति, वशीकरण, स्तम्मन, विद्व पण, उच्चाटन, मारण नामक 
पटक से संयुक्त एवं ध्यानयोंग की चारों विधियों से युक्त कोई ग्रन्थ आगम या 

तन्‍्त्र कहलाता है । वाराही तन्त्र' में तन्त्र के प्रतिपाद्य का सुन्दर विवेचन किया गया 
है | पौराणिक युग में देवी की अर्चना का वोलबाला हुआ । इसीलिए शिवपुराण 
के अतिरिक्त देवीभागवत्‌ नामक पुराण में देवी के विभिन्‍न रूपों तथा उसकी अनेक 
उपासना-पद्धतियों का विवेचन किया गया है । आचार्य शंकर साँल्य को भी 'तन्त्र 
नाम से अ्रभिहित किया है। साँस्प का योग एक शुद्ध तान्त्रिक साधना के रूप में 
प्रस्यात है । 

बेद श्रौर तन्त्र-प्राचार्य कुल्लूकभट्ट ने श्रुति के दो रूप बताए हैं। वैदिकी 
तथा तान्तरिकी । सत्रहवीं शताददी में अ्राचार्य ग्रप्पयदीक्षित ने शवागम का विस्तृत 
विवेचन किया | वैदिक साहित्य में ईश्वर को 'शिव' भी कहा गया है। इसलिए 
शैव दार्शनिकों ने तन्त्र-ग्रन्थों में तन्ववविद्या को वेदानुकूल सिद्ध किया है। दशम शताब्दी 
में प्राचार्य अभिनवगुप्त ने 'दन्त्रवातिक नामक ग्रन्थ में तन्‍्त्र क्रो चेदानुकूल तथा सहज 
ज्ञान के अनुकूल सिद्ध किया है। हमारा विचार है कि मूल-तन्त्र वेदानुकूल है तथा तन्त्र 

का परम्परावादी रूप अनेक प्रकार के झ्राडम्बरों से परिपूर्ण है। आचारये शंकर ने 
वेप्णवागम के प्रमुख सिद्धान्त चतुच्यू हवाद को वेद विद्द्ध वत्ताया है | वस्तुतः वंष्णवों 
ने पांचरात्र मत के अ्धार पर श्रीकृष्ण, संकर्पण था बलराम, प्रद्युम्न तथा श्रनिरद्ध 
को चतुव्यू ह रूप में प्रस्तुत करके भक्तिमत की स्थापना की है । विधुद्ध वेदवाडियों 
को ईश्वर की प्रतीक उपासना का विरोध करना पड़ा है। 9वीं शताद्दी के 
समनन्‍्वयवादी दार्शनिक स्वामी विवेकानन्द ने भी तर्क की कसीटी पर मूर्ति-पूजा या 
निर्मुण से सगुण होने की ईश्वरीय प्रक्रिया का खण्डन किया है । ४ 
शाकततन्त्र का अनेकांगी आचार 

शक्ति के उपासकों को शाक्त कहा जाता है । ईश्वर की माया या चेतन्व 
शक्ति का मानवीकरण कर देने पर शक्ति के भक्तियुलक रूप की विचित्र कल्पना 
की गई हैं। श्लाठों दिशाएं देवी की भुजाएं हैं। इसलिए उस्ते प्रष्टमजी कहा गया 
है । ऐसी शक्ति का दर्शन दुलेम है तथा घाक्त मत्त के माध्यम से या प्रन्य किसी 
माध्यम से उस देवी को प्राप्त करना कठिन है, इसलिए उसे दुर्गा कहा गया है 
पुराणों में शक्ति-तत्त्व के सम्बन्ध में एक रोचक प्रसंग यह है कि शंकर की पत्नी 
राजा दक्ष के यन्ष में यज्ञकुण्ड की प्रग्नि में कुदने के कारण जल गई थी । पीछे से 
शंकर के प्नुयाग्रियों ने शंकर के शथ्रिप्य वीरनद्र के नेतृत्व में हरिद्वार के समीव 
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कनखल में होने वाले यज्ञ को विध्वस्त कर दिया । कालास्तर में शंकर ते सती के 
अद्धंज्वलित्त शरीर को अपनी मुजाप्रों में उठा लिया । वे उस शरीर को लेकर 
इधर-उधर उन्मत की भाँति घूमते रहे । शंकर को ऐती उन्मत्तता का एकमात्र 
कारण उनकी पत्नी का शव ही था या तन्निहित राग । अ्रतः विष्णु ने अपने चक्र 
से उस शव को धीरे-बीरे काटकर गिरा दिया। श्राज के जो प्रमुख देव स्थान हैं, 
वहीं शतती के शरीर के टुकड़े पड़े थे, ग्रतः वे तीर्थ वन गए। इस घदना के पीछे 
रहस्य यही है कि शंकर देवसंस्कृति के विरोधी थे। वे योगमार्ग या ज्ञानमामम के 
प्रवर्तक ये । उनकी कोपनशीलता का वर्णन रुद्र देवता के सन्दर्भ में विभिन्न वेंदों 
में किया है | देवसंस्कृति का विरोध करने के कारण शंकर को वामदेव नाम भी मिला । 
ज्ञानमार्ग की साधना का सम्बन्ध रहस्यमयी साधना से है-गृद्य साधना से है । 
उस गृढ़ सावना के सन्दर्भ में लौकिक तत्त्वों में भी अलोकिक तत्त्व का श्रारोपण 
होने लगा । इसीलिए शाक्तों के देव को अद्ध नारीशवर का भी रूप मिला । शैव 
दर्शन में शिव के दो रूप हैं--संवित्सागर शिव एवं चैतन्य-तत्त्व रूप शक्ति। शिव 
को पुरुष रूप कहा गया तथा चैतन्य शक्ति को नारी रूप | शंकर के अ्रद्ध नारीश्वर 
स्वरूप का यही रहस्य है । 'रुद्रयामल तन्‍्त्र” में शाक्तों का वामाचार विशिष्ट रूप से 
वशित है। भ्रसम की कामाख्या देवों शक्ति पीठ के रूप में प्रसिद्ध है। शाक्तों में 
पंचमकार की उपासना का वर्णन हुआ है । पंचमकार इस प्रकार हैं--मत्स्य, मांस, 
मद्य, मुद्रा तथा मैथुन । शैव दशशन में पंचमकारों को गूढरूप देने की चेष्टा 
की गई है । परन्तु पंचमकार की उपासना नितान्त भोतिकवादी उपासना है ! 

तन्त्र-साहित्य : एक दृष्टि--तन्‍्त्र विद्या श्रार्यों से भी पूर्व भारत के वनवासियों 
या द्रविड़ों में प्रचलित थी । तिब्बत तथा पूर्व भारत में इस विद्या का पर्वाप्त प्रचार 
रहा है | तन्त्रविद्या का विविघमुखी विस्तार हुप्ना है। सातवीं-ग्राठवीं शत्ताव्दी में 
संस्कृत तथा अ्रपश्रश के साहित्य पर तन्‍्व-विद्या का प्रभाव परिलक्षित होता है। 
तन्त्र का मूल तत्त्व ज्ञानमार्गीय व्यान तथा समाधि-साधना है, परन्तु रूढ़िवद्ध रूप 
में तस्त्र-विद्या नित्तान्त त्याज्य विद्या है | तान्त्रिकों को 'कौलां भी कहा गया है । 

गरियत-साहित्य 
(शिव्वापिशा तर पशॉशिआण6) 

प्रारम्भ में गणित को ही ज्योतिप कह दिया जाता था। कालान्तर में 
गशित ज्योतिष का अंग बन गया । परन्तु गणित में वीजगशित, रेखामशित जैसे 
भेव-प्रभेद भी दिखलाई पड़ने लगे । अ्रतः गणित एक प्रलग ही विपय बन गया । 
यहाँ हम गणित का संक्षिप्त इतिहास प्रस्तुत कर रहे हैँ । गणित के इतिहास के 
सन्दर्म में प्रन्‍्यों की भ्रल्पता भी विचारणीय है । 

गणितशास्त्र और गखितज्ञ-पाँचत्रीं शताब्दी में आयेभटुद नामक ज्योतिषा- 
चार्य ने ज्योत्तिय में गणित-का विचित्र प्रयोग किया | इनकी '“आरर्याष्टशत' नामक 
रचना में गणित से सम्बद्ध 33 आारयाएँ हैं। प्राचार्य आरयेभदूट ने सिद्धान्त ज्योतिष 
में यशिताध्याय को सन्नचिहित क्रिया था। इन्होंने गणित के क्षेत्र में क्षेत्रफल, 
घातक्रिया, घातमूलक्रिया प्रादि को वैज्ञानिक रूप प्रदान किया । आ्रायतन तथा बृत 
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श्रादि के विषय में भी आ्रापने पर्याप्त कार्य किया । आाचायय ब्रह्मग॒प्त ने वर्ग घनमूल, 
त्रेराशिक, व्याज आदि का विकास किया । रेखागणित के श्षेत्र में त्रिभुज, चतुमुंज 
श्रादि का विकास भी इसी युग में हुआ । वीजगणित के क्षेत्र में समीकरणा-पद्धति 
भी इसी युग में विकसित हो चुकी थी। नवीं शठाब्दी में आ्राचार्य महावीर ने 
गरितसारसंग्रह नामक गणितीय पग्रन्य की रचना की । आचार्य श्रीधर ने दशम 
शताददी में 'त्रिशती' प्रन्य की रचना की । गणित के क्षेत्र में भास्कर का 'लीलावती' 
ग्रन्थ प्रमुख है । कहा जाता है कि श्राचार्य भास्कर ने अपनी पुत्री के नाम पर ही 
“लीलावती' नामक ग्रन्थ की रचना की । भास्कर का समय !वीं शताब्दी निश्चित 
है । भास्कर के पौच्र चंगदेव ने |205 ई. में भास्कर की विद्या के विक्रास हेतु एक 
शिक्षण-संस्था की भी स्थापना की । इनका कार्य-स्थान पेशावर रहा । चंगदेव की 
मूली रुचि फलित ज्योतिष की ओर हो रही थी । 
गणित शास्त्र की प्राचीनता--ज्योतिपष-तत्त्व वेदों में ही मिल जाता है । ऋग्वेद 

के पुरुष सूक्त में चैतन्य तत्त्व को सहस्नों हाथों वाला, सहस्रों सिरों वाला तथा सहस्नों 
रूपों वाला कहा गया है। श्रतः इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक काल में भी 
गणना को सूचित करने वाला कोई शास्त्र भ्रवश्य रहा होगा । जानवरों को चृतुष्पद 
कहने के पीछे गणित ही काम करता हुआ्आा दिखाई पड़ रहा है । महाभारत में काल- 
गणना का एक रोचक प्रसंग है कि जब्र पाण्डव तेरह वर्ष के वनवास को काट रहे थे 
तो भीष्म पितामह ने भ्रधिमास की चर्चा करके ज्योत्तिपीय गशित का परिचय दिया 
था। रामायण में राम का चौदह वर्ष का वनवास 'चौदह' संख्या की सूचना देता 
है । मनस्मृति में तत्त्व-विश्लेपण के सन्दर्भ में गणित का परिचय दिया गया है । 
भ्रत: इन निष्कर्पों के प्राघार पर यह सिद्ध हो जाता है कि गणित शास्त्र भी एक्र 
प्राचीन शास्त्र है| 

गशित श्षास्त्र की उपादेयता-जीवन में भाषा के पश्चात्‌ गणित की ही 
सर्वाधिक उपयोगिता है । गणित शास्त्र के माध्यम से गणित के क्षेत्र में संस्या-शञान 
की उपादेयता प्पने-श्राप स्पष्ट है | ठो श्रौर दो मिलकर ही चार होते हैं। गरित की 
सार्वलीकिकता को चुनोती नहीं दी जा सकती । प्राचीन प्राचायों ने गणित शास्त्र के 
महत्त्व पर प्रकाश डालते हुए यहाँ तक्र कह दिया है कि जिम्त प्रकार से मयूर के 
शरीर में उसकी चोटी का महत्त्व है, जिस प्रकार से पर्वत-पदार्थ में मणियों का 
महत्त्व है; उसी प्रकार शास्त्रों में गशित का महत्त्व है। बीजगशित की सूक्ष्मता से 
भ्राज विज्ञान का जो विकास हुप्रा है, वह किसी से छिपा नहीं है । रेसागशित 
भ्रथवा त्रिकोणमिति एवं ज्यामितीय झादि के विकास से भव्य-भवनों एवं सूक्ष्म 
से सूध्म कल-पुर्जो के निर्माण का समितीय महत्त्व स्वतः स्पष्ट है । 

भारतोय गरितत शास्त्र तथा विदेशी गणित शास्त्र-प्राचीन काल में भारत 
में प्रनेक जातियों का श्रागमन हुप्ना श्रत: झागन्तुक भारत से इस विद्या को प्रपने 
यहाँ भी ले गए तथा उनकी गणछित-विद्या का प्रभाव भारतीय गणित शास्त्र पर भी 
पढ़ा। कुछ लोगों की यह मान्यता है कि भारत में अंकों का सूत्रवात ग्रीस के गणित 
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के आवार पर हुआ । परन्तु भारतवर्प में अंकों का ज्ञान तो वैदिक काल में ही हो गया 
था । देवनागरी लिपि का विकास सिकन्दर के श्रागमन से बहुत पहले हो चुका था । 
प्रीसदेशीय रेखागणित का प्रभाव भारतीय रेखागणित पर स्वीकारा जाता है। 
चीनी गणित शास्त्र के सम्बन्ध में भी यह मान्यता है कि भारत में जिस फलित 
ज्योतिप का प्रचार है, उसका आविष्कार चीन में हुआ था। परन्तु बौद्ध-धर्म के 
इतिहास से पता चलता है कि चीन में ज्योतिष तथा गणित का जो कुछ विकास 
हुआ, उसमें भारतीय विद्या का श्रत्यघिक योगदान है । 
गरित शास्त्र : एक दृष्दि--भास्कर तथा प्रार्यभद्ट जैसे आराचार्यों से पूर्व 

राणों के श्रनुसार नारद जैसे गणित शास्त्रज्ञ भी भारतवष में हुए हैं । परन्तु श्रव 
पोराशिक उल्लेखों से किसी विशिष्ट लक्ष्य की प्राप्ति नहीं होती | पुराणों के 
भ्रधिकांश उल्लेख केवल सूचना मात्र हैं । नारद जैसे ऋषियों का एक भी प्रामाशिक 
ग्रन्थ नहीं मिलता। परन्तु इतना त्तो स्पष्ट है कि जब ऋग्वेद जैसे प्राचीवतम 
साहित्य में अंक-गणना का सुन्दर विस्तार है तो वेदिक काल में ही श्रच्छे गणितज्ञ रहें 
होंगे । तर्क के प्राधार पर तो इतना तक कहा जा सकता है कि प्रागूवैदिक काल में ही 
गशितशास्त्र किसी न किसी रूप में ग्रवश्य प्रचलित रहा होगा । किसी चीज का 
विकास अचानक नहीं होता । अतः गशितशासस्‍्त्र का जो विकास वैदिक साहित्य में 
उपलब्ध है, उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राचीन काल में गणित का कोई न 
कोई रूप अवश्य प्रचलित रहा होगा । पिन्धु घाटी की सम्थता से यह स्पप्ठ ही है कि 
वैदिक काल से भी पूर्व व्यक्ति रेखागशित का ज्ञान रखते थे। प्रतः ज्ञान की 
आदि कालावधि को निश्चित करना उसी प्रकार आ्रामक है, जिस प्रकार सृष्टि के 
प्रथम मानव की बात करना । आबुनिक युग में पाइथागोरत जैसे गशणितशास्त्रज्ञों 
के प्रभाव से गणित का जो विकास हुआझा है, उसे संस्कृत साहित्य अभी तक 
ब्रात्मतात करने में असमथे है । श्रव संस्कृत भाषा साहित्य की भाषा ही रह गई है । 
अतः हमें गणित शास्त्र की हृष्टि से प्राचीन संस्कृत-साहित्य पर ही अधिक निर्मेर 
रहना पड़ेगा । 


निजी कफ न 


सांस्कृतिक इतिहास 
है ( ऋग्वेद काल से 400 ई. पृ. तक ) 
((एजॉाप्ण्गी. लिंडा05ए) 


जा 








संस्क्ृति मानव हृदय को पवित्र करने वाले सुसंस्कारों का समूह है। प्राचीन 
काल से ही मानव की श्रानन्दवादी चेतना उसे संस्कृति के चरम सत्य की ओर उन्मुख 
करती रही है | संस्कृति के इसी रहस्य को इतिहासबद्ध करने के लिए साहित्य, 
सिक्‍के, शिलालेख, प्राचीत भवन-निर्माण की कला, स्तृप, उत्तीर्ण चित्र आ्रादि को 
प्राधार बनाया गया है। प्राचीन काल में लेखन तथा मुद्रण की सुविधायों के ग्रभाव 
के कारण हमारा साहित्य श्रुत-सा हित्य ही रहा है। इसलिए उस युग में इतिहास को 
सुरक्षित रखने की परम्परा होने पर भी श्रावश्यक-सुविधाश्रों एवं साधनों के श्रभाव 
में सांग्कृतिक इतिहास साहित्य जैसे श्रन्त: साक्ष्य तथा स्तूप एवं शिलालेज् जैसे बाह्य 
साक्ष्य के श्राघार पर ही जाना जा सकता है । 


प्राचीन भारत की संस्कृति ईसा पूर्व 4000 में भी विद्यमान थी। उम्र 
समय की सभ्यता को मोहनजोदड़ो तथा हड़प्पा की खुदाई के झ्राघार पर बाह्य 
साक्ष्य को प्रमाण मानकर प्रस्तुत किया जाता है। उस प्राग्व॑दिक संस्कृति को सिन्धु 
घाटी की सभ्यता एवं संस्कृति के नाम से जाना जाता है। उस समय की सन्यता 
एवं संस्कृति को अनुशीलित करने से यह स्पप्ट हो जाता है कि प्राग्वैदिक काल में 
भी संस्कृति का हजारों वर्ष पुराना इतिहास रहा होगा। प्राचीन भारत का ही नहीं, 
प्रपितु समूचे विश्व का ही प्राचीनतम ग्रन्य ऋग्वेद है, जिसमें उस समय के समाज 
के अनेक पभ्राधिक, घामिक, सामाजिक एवं राजनीतिक संकेत भरे पड़े हैं, जो यह 
स्पष्ट करते हैं कि वंदिक संस्कृति कितनी समुश्नत रही है | वैदिक संस्कृति को जानने 
के प्रन्तः साह्य-स्वरू्प साधन ब्राह्मण, प्रारण्यक, उपतिपद्‌ तथा सूत्रग्रन्य हैं । 

महाकाव्य युगीन संस्कृति 'रामाणण्य' तथा 'महाभारत' पर झ्राधारित दोने के 
साथ-साथ पुराणों पर भी धाघारित देखी जाती है। इसी के समानान्तर विकसित होने 
वाली सस्क्ृृति बौद्ध तथा जैन साहित्य को पग्राधारभृत मानकर ही जानी जा सकती 
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है। वौद्ध संस्कृति को जानने के लिए 'धम्मपद! तथा ललित बिस्तर' जैसे ग्रन्थों का 
सहारा लेना पड़ता है तथा जैन संस्कृति 'आचारांगसूत्र जँसे घर्मग्रस्यों तथा 'पठम- 
चरिठ! ऊँसे महाकाब्यों के आधार पर खोजी एवं जानी गई है । बौद्ध तथा जैन 
संस्कृतियाँ श्राउदीं शत्ताव्दी तक विकसित होती रहीं | अतः इनके विकास के द्योतक 
अनेक दा्निकों के प्रन्य तथा अनेक कवियों के काव्य बने । 
प्राचीन भारत का भक्तिपरक ग्रान्दोलन प्राचीन सांस्कृतिक इतिहास की 
उत्तर-सीमा के रूप में जाना जाता है । हमारी प्राचीन संस्कृति को प्रकट करने के 
लिए हमारे विभिन्न प्रन्गों का विदेशी भाषात्रों में प्राप्त अनुवाद भी एक प्रवल साधन 
है । सांस्कृतिक प्रसार की जानकारी के आधारभूत अनूदित ग्रन्थ ही हैं। ऋग्वेदिक- 
काल से लेकर 400 ई. पू तक्र प्राचीन भारत का सांस्कृत्तिक इतिहास मुख्यतः दो 
भागों में विभाजित किया गयः है। प्रथम भाग में वंदिक संस्कृति को स्थान दिया 
गया है, जिसमें ऋग्वेदिक संस्कृति तथा उत्तर वैदिक संस्कृति का उल्लेख किया गया 
है। द्वितीय भाग में वैदिक युगोत्तर संम्कृति को रखा है. जिसके क्रशः दो भाग किये 
हैं-पोराशिक एवं महाकाव्य युगीन संस्क्ृति तथा बौद्ध एवं जैन संस्कृति | 400 ई. पु. 
में वैदिक युगोत्तर संम्कृति का प्राधान्य रहा, जिसका यथा स्थान वर्णंन क्रिया गया है | 
चेद-साहित्य को संहिता, ब्रशह्मणा आरण्यक, उपनिपद्‌ तथा सूत्र ग्रन्थों के 
रूप में जाना जाता है । बेद की संहिताएँ मुख्यतः चार हैं--ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद 
तथा ग्रथवंवेद । इन चार संहिताग्रों में ऋक्‌ संहिता प्राचीनतम है। ऋग्वेद में जिस 
संसक्षत का उल्लेख है, वह श्रन्य तीन संहिताग्रों तथा श्रन्य वेदिक साहित्य से 
स्वरूपत: कूछ भिन्न है । यथार्थत: जब किसी व्यवस्था को लागू किया जाता है तो 
उसका मूल रूप .जन-समाज में बहुत कुछ प्रतिविभ्वित रहता है, परन्तु समय व्यतीत 
होते पर मूल रूप कुछ अन्य रूपों में विकसित तथा परिवर्तित होता चला जाता है। 
इसी लिए संस्कृति के अनेक रूप दिखलाई पड़ने लगते हुँ । ऋग्वेद का रचना-काल दो 
हजार वर्ष ईसा पूर्व स्वीकार किया जत्ता है । भ्रत: उस समय की संस्कृति को स्पष्ट 
करने के लिए तत्कालीन परिस्थितियों का विवेचन करना श्रावश्यक हो जाता है । 
प्राचीन काल से ही देव-दानव संघर्ष की परम्परा चली श्रा रही है। कहा 
जाता है कि प्राचीन काल में कोई कश्यप नामक ऋषि थे | संभवत: वे गृढ़ तत्त्व के 
प्रघान पश्यक या द्रप्टा थे। 'पश्यका शब्द को वर्णा-विपयेय के झ्राधार पर कश्यप 
रूप मिला है । कश्यप ने अपने प्रभाव को अनेक रूपों में प्रदशित किया । वह व्यक्ति 
न केवल ज्ञानी था, अपितु एक महान राजनीतिज्ञ भो था। उसते अनेक विवाह 
किए । उसकी प्रधान पतली भश्रद्धित्ति के वंशज आदित्य या देव कहलाए। इसी तरह 
से दिति के पुत्र दैत्म तथा दनु के पुत्र दानव नाम से सम्बोधित क्रिए गए । 
कालान्तर में कष्यप ने संन्यास ले लिया तथा उन्हें ज्ञान का विस्तारक मानकर ब्रह्मा 
भी कह दिया गया । कश्यप के पुत्रों ने श्रपने-प्रपने राज्य का विस्तार किया | अतः 
झ्रात्मगौरव की ग्रन्दि से ग्रधित होते के कारण पारस्परिक संघर्ष भी प्रारम्भ हो 
गया छंद संघ के प्रवेक रूप देदों में द्रप्टव्य हैं। इन्द्र तथा वृत्र की शत्रुता की 
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अनेक कल्पनाएँ या कथा-संकेत वेदों में भरे पड़ें हैं। शम्वर नामक राक्षस की भी 
चर्चा ऋग्वेद में मिलती है। निष्कर्पत: 'आये!' शब्द उच्चता या श्रेष्ठत्ता का वाचक 
है । प्रधान योधेय जाति ने अपने श्रापको आये कहा है । परन्तु संघर्प की निरन्तरता 
के कारण श्रार्यों से जो श्रनाय॑ जातियाँ टकराई, उनसे भी प्रार्यों ने सामज्जस्य 
स्थापित किया । ऐसे समन्वय झ्रौर सामञजस्य के कारण वैदिक संस्कृति विविध- 
मुखी हो गई। इस विशेषता की ओर संकेत करते हुए डॉ. बेनीप्रसाद ने ठीक ही 
लिखा है--+श्राये संगठन पर सबसे अ्रधिक प्रभाव तो प्रार्यों ओर अनारयों का पड़ा ।' 


श्रार्यों को देववंश का वंशज माना जाता है। यहाँ हमें पहले 'देव' शब्द के 
विपय में विचार कर लेना चाहिए। 'दिव्‌! घातु में 'घञ्आ? प्रत्यथ् के योग से “देव” 
शब्द निष्पन्न हुम्ना है। 'दिव्‌' घातु प्रकाश तथा दान के श्रर्थ में स्वीकारी गई है । 
अतः ज्ञान के प्रकाशक देव कहलाते हैं अभ्रथवा जिन्होंने दुनिया को अभ्रपनी विद्या का 
ज्ञान दान-स्वरूप प्रदान किया, वे देव हैं। यहाँ यह उल्लेखनीय है कि ऋग्वेदादि 
संहिताग्रों में प्राकृतिक देवों के साथ कुछ ऐसे देव भी जुद्चे हुए हैं, जो व्यक्ति-स्वरूप 
हैं । पौराणिक साहित्य के महान्‌ श्राचायं वबलदेव उपाध्याय ने इसीलिए वेदों की 
शैली को रूपकमयी कहा है। यथार्थतः देव संस्कृति के लक्षण आर्यों में तो थे ही, 
साथ ही अनाये जातियों से सम्पर्क होने के कारण तथा विभिन्न वाताव रणों में रहने 
के कारण प्रन्य संस्कार भी वेद द्र॒ष्ठाप्रों में परिपुरित हो गए। इसीलिए वेदों में 
देव संस्कृति तथा मानव संस्कृति का सम्मिश्रण मिलता है । इस पुस्तक के लेखक के 
विचार से सम्पन्न वर्ग की संस्कृति देव संस्कृति थी, निवृत्तिमार्गी मनीपियों एवं जन- 
साधारण की संस्क्ृति के नाम से जानी जाती थी । देव संस्कृति तया मानव संस्कृति 
की विशेषताम्रों पर दृष्टिपात करने से यह बात अधिक स्पष्ट हो सकती है-- 


देव संस्कृति की विशेषताएं मानव संस्कृति फी विशेषताएं 
]. श्रलोकिक शक्ति-सम्पन्नता , पंच महायज्ञ का विधान 
2. पश्रनन्त ऐश्वर्य की प्राप्ति 2. सोलह संस्कारों की योजना 
3, भव्य एवं विशाल भवनों में निवास 3. वर्णाश्रम धर्म का प्रसार 
4. संगीत-प्रियतता 4. यम नियमों की व्यवस्था 
5. श्रलंकार-प्रियता 5. उपासना पद्धति का प्रचार 
6. सोम एवं सुरापान में रुचि 6. समन्वयवाद या समरसता की 
प्रधानता 
7. यज्ञों में आस्था 7. नारी का महत्त्व 
8. विलास प्रियता 8. विश्व बन्धुत्व की भावना 
9. प्रात्मवाद की प्रवलता, तथा 9, पुरुषार्थ-चतुप्ट्य, तथा 
0. श्रमरता की भावना का प्रसार 0, स्वदेश-प्रेम एवं राष्ट्रीयता 


देव संस्कृति में श्रमरता की भावना भी सोमरस के पान पर प्राश्षित जान 
पड़ती है । प्रस्तुत प्रमाणों से विवेच्य-तथ्य झौर भी भ्रधिक स्पष्ट हो जाएगा-- 
५ | 
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प्रपामसोमममृता ग्रेभूमागन्म ज्योतिरविदाम देवान्‌ । 
कि सूनमस्मान्कृणवदराति: किमु घृतिरमृत मत्य॑स्य ॥॥ 
--ऋग्वेद, 8/48/3 
श्र्थात्‌ “हे मरण रहित घर्म वाले सोम ! हमने तुम सोम को पीया है 
श्रीर हम अमर हो गये हैं। हमने प्रकाशमान लोकों का ज्ञान प्राप्त कर लिया है । 
प्रतः भ्रव हमारा शत्रु हमारा कुछ भी नहीं बिगाड़ सकता श्रथवा हमारा क्‍या कर 
सकता है ? मनुष्य की घूतंता की तो हमें कोई चिन्ता नहीं है।” इस मन्त्र के 
सन्दर्म में कुछ तथ्य विचारणीय हैं- 
(]) सम्पन्न वर्ग बड़े ठाठ से सोमरस या मदिरा का पान करता था । 
(2) वंभवपूर्ण स्थानों को प्रकाशमान लोक की संज्ञा दी जाती थी । 
(3) सम्पन्न बर्ग जनसाधारण को 'मत्ये! कहता था । 
(4) देव यथा सम्पन्न वर्ग तथा मत्ये या मानवों के बीच इन्द्र अ्रवश्य 
विद्यमान था! 


(5) सम्पन्न वर्ग घनी होने के साथ-साथ शक्तिशाली भी था। सोमरस को 
श्रायुवर्धक भी सिद्ध किया है। यथा- 
शें नो भव हद श्रा पीत इन्दो पित्तेव सोम सूनवे सुशेव: । 
सखेव सख्य ऊरुशंस धीर प्र ख भ्रायुर्जीव से सोम तारीः ॥॥ 
-- ऋग्वेद, 8/48/4 
भर्थात्‌ “हे सोम ! हमने श्रापको पीण है, श्रत: श्राप हमारे हृदयों को 
पविन्न करो । जिस प्रकार पिता पुत्र को सुखकर होता है तथा मित्र मित्र के लिए 
सहायक होता है; उसी प्रकार श्राप हमें सुख प्रदान करो। सोम ! अनेक व्यक्ति 
श्रापकी स्तुति करते हैं। श्रतः महान्‌ कीति-सम्पन्न सोम ! श्राप हमारी शभ्रायु को 
बढ़ाकर हमें दीघंजीवी वनाप्रो ।” प्रस्तुत मन्त्र के विशिष्ट संकेत इस प्रकार हैं- 
() सोम चन्द्रमा का भी वाचक है तथा मदिरा का भी श्रतः वेदों में 
रूपक शैली का प्रयोग है । 
(2) सोमरस बहुमूल्य होता था, प्रतः जनसाघारण उसकी प्रशंसा ही कर 
पाता था । 
(3) सोमरसपायी व्यक्ति श्रपने जीवन-स्तर के अनुसार सोमरस के सहज 
प्रशंसक थे 
(१) सोमरस से कष्टों या शारीरिक तथा मानसिक रोगों से भी छुटकारा 
मिलता था । 
(5) सोमरस प्रायुवर्घक पेय माना जाता था । 
ऐसा होने पर भी सोमरस के भ्रतिपाव को उन्मतताकारक ही कहा गया 
है ।१ भ्रभी हमने देव संस्क्ृति की विशेषताझों में भोगवाद क्री प्रवलता ही देखी 
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क्या भोगवादी आत्मवादी भी कहे जा सकते हैं ? इस प्रश्व का सरल उत्तर यही है 
कि भोगवादी देव संस्कृति को श्रन्य निवृत्तिमार्गी संस्कृतियों के साहचर्य से भ्रात्मवादी 
तत्त्वों को अपने झ्राप में समेटना पड़ा । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में 
विभिन्न संस्कृतियों का सम्मिश्रण है । 
संस्क्ृति का स्त्ररूप 

सांस्कृतिक इतिहास के परिप्रेक्ष्य में संस्कृति का स्वरूप जानना भी आवश्यक 
है । ब्युलत्ति के आघार पर 'संस्क्ृति' भावात्मक एवं विचारात्मक-तत्त्रों का परिष्कृत 
रूप है । “मंस्कृति' शब्द की निष्पत्ति इस प्रकार है-सम्‌--कृ+-सुद का श्रागम न॑ 
क्तिनू >-संस्कृति । कुछ मूर्घन्य विद्वानों के शब्दों के श्राधार पर संस्कृति का स्वछप 
स्पप्ट किया जा सकता है। करपात्री जी ने संस्कृति को परिभाषित करते हुए लिखा 
है--/लौकिक, पारलौकिक, घामिक, आ्राध्यात्मिक, आथिक. राजनैतिक अम्युद्य के 
उपयुक्त देहेन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकारादि की भूषणभूत सम्यक चेष्टाएँ एवं हलचलें ही 
संस्कृति हैं ।” डॉ. गुलावराय लिखते हैं-“संस्कृति शव्द का सम्बन्ध संस्कार से है, 
जिसका भ्रर्थ है संशोघन करना, उत्तम बनाता, परिष्क्वार करना । संस्कृति शब्द का 
भी यही अर्थ है और संस्कार व्यक्ति के भी होते हैं, जाति के भी, किन्तु जातीय 
संस्कारों को ही संस्कृति कहते हैं। भाववाचक्र शब्द होने के कारण संस्कृति एक 
समूहवाचक्त शब्द है ।” डॉ. हजारी प्रसाद द्विवेदी ने संस्कृति की परिभाषा देते हुए 
लिखा है-“सम्यतता का आन्तरिक प्रभाव संस्कृति है।” पाश्चात्य विचारक डॉ. व्हाइट 
हेल्‍ड ने भी संस्कृति को इसी रूप में परिभाषित किया है-/(प्रशणा6 45 3८शोए ० 
तिणाष्ठा। 870 76०९७ए6॥९६५ (0 फ९87ए श0. #एशह्ा) €था०85/ श्र्थाव्‌ 
संल्क्ृति मानसिक प्रयास, सौन्दर्य तथा मानवता की श्रनुभूति है । 

उपयुक्त परिभाषाओ्रों के आधार पर संस्कृति का स्वरूप निम्न रूप में स्पष्ट 
हो सकता हैं“: 

() संस्कृति एक श्रादर्श तत्त्व है । 

(2) संस्कृति एक आन्तरिक तत्त्व है । 

(3) संस्कृति का सम्बन्ध भावों तथा विचारों से है या चरित्र से है । 

(4) संस्कृति मानव जाति से सम्बद्ध एक दिव्य एवं श्रलौकिक तत्त्व है । 

(5) संस्कृति का सम्बन्ध विभिन्न विचार घाराग्रों से है ) 

(6) संस्कृति को जीवन दर्शन का रूप भी समझना चाहिए । 

(7) संस्कृति मानव को सर्वोत्तम खोज है । 

(8) संस्कृति वातावरण के श्राघार पर भिन्न-भिन्न रूपों वाली बनती है। 

(9) संस्कृति या परिष्कार सभी मानवों को मान्य है । 

(0) संस्कृति भ्रादर्श जीवन का प्रेरणा-स्नोत है । 
ऋग्वेदिक संस्कृति 
(पा25००८ (प्ञए०८) 

संस्कृत तथा इतिहास के श्राचार्यो ने बैदिक युगीन संस्कृति की दो भागों में 

विभाजित किया है--पूर्व वैदिक युगीन संस्कृति तथा उत्तर वैदिक युगीन सेल्कृति । 
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एवं वैदिक युगीन संस्क्ृति को ऋग्वैदिक संस्कृति के नाम से जाना जाता है तथा उत्तर 
वेदिक कालीन संस्कृति को ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिपद्‌ तथा सूऋ-प्रन्यों के युग से 
सम्बद्ध किया जाता है । ऋग्वैदिक संस्कृति 3000 ई. पू. में विकसित हुई । 

ऋग्वदिक संस्कृति में देव तथा मानव संस्क्ृतियों के स|म्मश्रण को निम्नलिखित 
बिन्दुश्नों के श्राधार पर परखा जा सकता है--() बहुदेववाद, (2) एक्रेश्वरवाद, 
अ्द तवाद, (3) वर्णं-व्यवस्था, (4) ओआश्रम-व्यवस्था, (5) नारी-सम्मान, 
(6) राष्ट्रीयता की भावना, (7) नैतिकता झ्रादि । 

() बहुदेववाद--ऋग्वेद में दुलोक, अ्रन्तरिक्षनोक तथा पृथ्बीलोक से 
सम्बद्ध अनेक देवी-देवताग्रों का वर्णन मिलता है | ऋग्वेदिक काल में इन्द्र को प्रधान 
देवता माना गया हैं| इन्द्र वर्षा का देवता होने के साथ-साथ सूर्य का भी रूप मानता 
गया है । गृत्समद नामक ऋषि ने इन्द्र की प्रशंसा में अनेक अलौकिक बातें कहीं हैं । 
इन्द्र देववंश का कोई राजा था , उसकी वीरता का विविधमुखी रूप ऋग्वेद के श्रनेक 
सूक्‍तों में निर्मित है । इन्द्र सभी देवताग्रों में सर्वाधिक आकर्षक व्यक्तित्व से परिपूर्ण 
माना गया है | उसकी शक्ति से द्युतोक तथा पृथ्वीलोक थरथराते हैं ।' इन्द्र हिलती हुई 
पृथ्वी को स्थिर करने वाला है । प्राणियों में स्थिरता का उत्पादक भी इन्द्र देवता ही है। 
इन्द्र ने विशाल से विशाल पर्व॑तों के पंखों को काटकर यथास्थान नियन्द्रित कर दिया 
है। इन्द्र ने चुलोक को धारण कर रखा है ॥£ इन्द्र वृत्नासुर नाभक शूरवीर को मारने 
वाला है ।? इस्ध ने जल रोकने वाले पर्वतों को हृटदाकर सात नदियों को प्रवाहित 
किया । इन्द्र शन्रुओं के गोबन का भी भ्रपहरण करने वाला है । इन्द्र ने श्रपने विता 
के पैर को पकढ़कर जमीन पर दे मारा था तथा अपनी माता की माँग के सिन्दूर को 
घो दिया था। इस्त पुस्तक के लेखक ने “त्यम्वक' उपन्यास में इसी वैदिक घटना को 
सविस्तार प्रदर्शित किया है । वस्तुतः इन्द्र मेघ का वाचक है। जब घटाटोप घनमण्डल 
में से विद्यत्पात होता है तो उसी को वच्च॑यात माना जाता है । इसी लिए इन्द्र के शस्त्र 
का नाम त्रज्ध है । जिस समय पव॑तों की गगनचुम्विनी चोटियों के ऊपर वञ्रपात होता 
है तब वे विचूर्ण हो जातो हैं। इसी तथ्य को झ्रालंकारिक रुप में श्राकाश में उड़ते 
हुए पर्वेतों के पंखों को काटना कहा गया है | महपि दयानन्द ने इन्द्र! शब्द का 
श्र्थ प्राण किया है। अ्रतः प्राण ने घुलोक-स्वरूप शीश, पृथ्वीलोक-स्वेरूप उदर, 
जंघा श्रादि समस्त शारीरिक अ्रवयवों को घारण कर रखा है । फिर भी इतना 
निश्चित है कि ऋग्वेद का इन्द्र असुर संस्कृति का दमन करने वाला है तथा पराक्रम 
प्रदर्शन में सहज वीरता के आधार पर आगे चढ़ने वाला है । प्नतः इन्द्र को ईश्वर, 
मेघ तथा राजा प्रमृति रूपों में प्रस्तुत करके वहुदेववाद की घारणा को प्रवल रूप में 
पुप्ट कर दिया गया है । 


। ऋणेद 2/2/ 
2 ऋम्वेद, 2/2/2 
3 ऋग्देद 2/2/3 
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ऋग्वेद का दूसरा प्रधान देवता वरुण है। वरुण को एक प्रश्चासक का स्वरूप 
प्रदान किया गया है| वरुण देवता विस्तीर् घ्ुलोक तथा पृथ्वीलोक को श्रनेक प्रकार 
से घारण किए हुए है। वरुण ने नक्षत्रों को दर्शनीय बनाया है तथा भूमि को 
विस्तृत । वरुण देवता के दर्शन के लिए वशिप्ठ नामक ऋषि को आातुर दिखाया 
गया है| वश्चिष्ठ ने वरुण की प्रार्थना करते हुए यहाँ तक कह दिया है 
कि वह वरुण को अपने प्रकार की हवि प्रदान करता है तथा और भी श्रधिक ह॒वि 
प्राहुत कर सकता है। परन्तु वरुण देव फिर भी वशिष्ठ ऋषि के ऊपर कोप करता 
है। वरुण देवता सम्राट के झूप में अपनी प्रजा को क्षमा करने वाला है । महपि 
दयानन्द ने वरुण को इन्द्रियों का प्रतीक माना है। वस्तुतः वरुण जल का देवता 
है। पृथ्वी सामुद्रिक हलचलों से ही वनी है | पृथ्वी को घारण कर&भे में वरुण 
को ही कारण वताया गया है । परन्तु जब वरुण को दिन तथा रात्रि का अधिष्ठाता 
बताया जाता है तो वह काल का स्वरूप बन जाता है । इतना ही नहीं, वरुण तो 
ईश्वर रूपी सम्राट के रूप में अपने तेज से या अपनी झ्राज्ञा से सूर्य को प्रकाशित 
करने वाला है, भ्रग्नि को भी तेजस्वितः प्रदान करने वाला है । वह श्रपने देदीप्यमान 
रथ पर झारूढ़ होकर समस्त संसार का निरीक्षण करता है। सम्राट वरुण के 
दर्शन के लिए या उसके कृपापात्र बनने के लिए वैदिक मन्यश्रदृष्ठा भी तरसते दिखाई 
पड़ते हैं-- 
कदाक्षत्र श्रियं नरमा वरुण करामहे | मृलीकायोदुचक्षसम्‌ ।। 
-- ऋग्वेद, /25/5 
अर्थात्‌ शासकीय शक्ति से शोभायमान होने वाले, संसार में सबको देखने 
वाले या त्रिकालदर्शी तथा सबका नेतृत्व करने वाले वरुण, श्रापके श्रागमन से हमें 
कब सुख मिलेगा । वरुण देवता को सर्वान्तरयामी भी सिद्ध किया गया है। वदुण 
समुद्र मार्ग से जाने वाली नाव के मार्य को जानता है। वह पक्षियों के मार्य से भी 
सुपरिचित है ।£ वरुण देवता प्राणियों को कर्म करने की प्रेरणा देता है । यह देवता 
बारहमासों को जानता है तथा चोथे वर्ष पड़ने वाले अधिमास से भी परिचित है ।* 
वरुण को सर्वेन्न भी बताया गया है ।! वरुण के सन्दर्न में यह उल्लेखनीय है कि वह 
एक सम्राट्‌ है। पौराणिक वरुण एक राजा ही है । हो सकता है कि वरुण समुद्र 
तटवर्ती भाग पर शासन करते रहे हो | वरुण को ईश्वर रूप में देखने की परिकल्पना 
बहुदेववाद से हटकर एकेश्वरवाद की झ्रोर भ्रग्रसर हो जाती है । 


ऋष्वेद में भ्रग्ति देवता को देवताओं का ऋत्विज बताया गया है । यन्न- 
निष्पादन के लिए प्रग्ति देवता प्रधान देवता है। यज्ञवाद की सिद्धि के लिए प्रस्नि 


ऋग्वेद, 7/86/2 
ऋग्वेद, |/25/ 7 
ऋग्वेद, /25/8 
वही, /25/9 
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को प्रधान देवता बताता युक्तियुक्त भी है। इन्द्र के पश्चात्‌ अ्रग्ति देव को सुक्त- 
संत्या की दृष्टि से अत्यधिक महत्त्व दिया गया है। अग्नि देवता भपनी विद्या द्वारा 
हथि भोग करता है। यज्ञ की भ्रग्नि से सम्बद्ध श्रर्ति देवता का मानवीकरण करने 
में अनेक प्रकार की कल्पनाएँ की गई हैं । यह अ्र्नि देव लाल-लाल मूछों तथा दाढ़ी 
वाला है, घी की पीठ वाला है, स्वर्ण के दाँतों वाला है इत्यादि । श्रग्वि सूतों, प्रैतों 
तथा राक्षसों को भगाने वाला है। शअ्रतः भ्रग्नि केवल एक प्राकृतिक तत्व न होकर 
उसका सम्बन्ध यज्ञ की अग्नि से जोड़कर उससे आरोग्यवर्धन की कमनीय कामना 
की गई है । प्रश्ति नामक किसी राजा का वर्णन पुराणों में नहीं हुआ, जिसने 
देवताश्रों की सहायता की हो । अतः ऋग्वेद का श्रग्नि देवता ईश्वर के रूप में प्राय: 
नहीं पहुंच पाता । वह केवल यज्ञ की अ्रग्ति के रूप में प्रारम्भ से अन्त तक विकसित 
होता चला जाता है । श्रत: श्रग्नि देवता के सन्दर्भ में वहुदेववाद की पुष्टि स्वयमेव 
हो जाती है । ऋग्वेद का श्रीगणोश वहुदेववादी सिद्धान्त से ही होता है । यथा निम्न 
मन्त्र हृष्टव्य है-- 

अग्निमीले पुरोहितम्‌ यज्ञस्य देवमृत्विजम्‌ । होतारं रत्वघातमम्‌ ।। 

“ऋग्वेद, //[ 

जब भ्ररित देवता, देवताश्रों का ऋत्विज है तो देव भ्रनेक हैं, यह स्वतः सिद्ध 

हो जाता है । 


ऋग्वेद में मरुत देवता रुद्र के पुत्र कहे गये हैं । मरुतों को एक समूह के रूप 
में प्रस्तुत किया गया है । मझ्त देवता वायु के ही विभिन्न रूप हैँ । वे भ्रपने वेग से 
पुथ्वी को कम्पायमान करने वाले हैं | मरुतों का योद्धाप्नों का भी स्वरूप प्रदान किया 
गया है । मझरुतों के विभिन्न रूपों से यह स्पष्ट हो जाता है कि मरुत प्राकृतिक तत्त्व 
ही है । इसी प्रकार से विष्णु-यूक्त विष्णु को सूर्य का रूप दिया गया हैं । विष्णु अपने 
तीन कदमों में पूरे संसार को नापने वाले हैं । उनकी वीरता की सभी व्यक्ति प्रशंसा 
फरते हैं । विष्णु नामझ देवता भी सभी लोकों की रचना करने वाला है । विष्णु 
अपने शत्रु को उसी तरह घराशायी कर देते हैं, जिस प्रकार पघ्िंह मृगों का वध कर 
देता है। विप्णु और सूर्य की एक सी स्थिति को देखने से बहुदेववाद की व्यापक 
घारण की एक घकका भी लगता है। ऋग्वेद में प्रधाव रूप से 33 देवताश्रों की 
स्तुति हुई है । पर्जन्य जैसे देवता के वर्णोन से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्राकृतिक 
शक्तियों का स्तवन करना आार्यों का स्वभाव था। प्रतः भारय॑ प्रकृति-प्रेमी रहे हैं । 


(2) एकेश्वरवाद--ऋग्वेद में एक ही शक्ति को सम्पूर्णा ब्रह्माण्ड क्रो 
धारण करने वाला कहा है। विष्णु नामक देवता समस्त लोकों को घारण करने 
वाला कहा है--एकीदाघार भुवनानि विश्वा । सूर्य, मित्र, पूपन, विष्णु श्रादि तत्त्व 
एक ही प्रकाशस्वरूप ईश्वर के वाचक हैं। इनमें जो तेज है, वह सब ईश्वरीय तेज 
है | स्वामी दयातन्द ने 'सत्यायें प्रकाश' के प्रथम अ्रष्याय में ईश्वर के वाचक शब्दों 
की व्यास्या करके बहुदेववाद का खण्डन किया है) ईश्वर समस्त सृष्टि का कर्ता 
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कहा गया है। वह ईश्वर हजारों शीशों, हजारों आँखों तथा हजारों पैरों वाला है । 
उसने सम्पूर्ण विश्व को अपने एक अंश मात्र में स्थापित कर रखा है । श्रतः ईश्वर 
अद्वितीय है। एकेश्वरवादी दाशंनिकों ने ईश्वर को प्रकृति तथा जीव से झ्नधिक 
व्यापक तथा सक्षम बतलाया है । पुरुप-सूक्त का ईश्वर अपने एक चौथाई भाग में 
सम्पूर्ण ब्रह्माण्ट को अवस्थित रखता है तथा तीन चौथाई भाग में अपने स्वरूप में 
ही स्थित रहता है | झ्रतः उसकी समता का कोई प्रश्न ही नहीं उठता । उस ईश्वर 
ने ही चारों वेदों की रचना की । जलचरों, खेचरों तथा थलचरों का निर्माता भी 
वही ईश्वर है । ईश्वर का मानवीकरण करक्के उसके विभिन्न भ्रंगों से सृष्टि की रचना 
सिद्ध की गई है | यथा-- 


चन्द्रमा मनसो जातश चक्षो: सूर्यो ग्रजायत । 
मुखादिन्द्रश्चाग्निश्व .प्राणादवायुरजायत ॥॥ 
“ऋग्वेद, !0/90/3 
प्र्थात्‌ चैतन्य-स्वरूप ईश्वर के मन से चन्द्रमा उत्पन्न हुआ । उसकी आ्राँखों से 
सूर्य का जन्म हुआ । मुख से इन्द्र तथा अश्रग्नि उद्भूत हुए । ईश्वर की प्राण-शक्ति 
वायु के रूप में प्रकट है । श्रतः ईश्वर प्रकृति को भी घारण करने वाला है । ऋग्वेद- 
कालीन संस्कृति में एकेश्वरवाद की पुष्ट घारण मिलती है। जब इन्द्र भी सभी 
लोकों को धारण करने वाला है तथा वरुण, विष्णु और सूर्य आदि भी, तब एक 
ही शक्ति को विभिन्न रूपों में प्रस्तुत किया गया है, यह स्वतः स्पष्ट हो जाता है ! 
प्र्थात्‌ हिरण्यगर्म या सूर्य देवता है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि मानव का 
मानव के साथ घोखा एक श्रममात्र है। भ्रतः 'सर्वे भवन्तु सुखिनः” का उदार सिद्धान्त 
ऋग्वेदिक काल में प्रचार पा चुका था । 

- (3) वर्ण-व्यवस्था-- ऋग्वैदिक ध्षमाज में ग्रुण-घर्म के झ्राधार पर बर्णो- 
व्यवस्था लागू थी | पुरुष या ईश्वर के मुख या ज्ञानरूप को ब्राह्मण कहा गया है । 
शक्तिमानों का क्षत्रिय था ईश्वर की भुजाएँ माना गया है। वेश्य-वर्स ईश्वर का उरु 
है । समाज सेवी शूद्र वर्णो ईश्वर के चरणा-स्वरूप हैं । श्रत:ः ग्रुरा-कर्म के प्राधार पर 
वर्णे-व्यवस्था को सुन्दर रूप देने का प्रयास किया गया है । यधा-- 

ब्राह्म॒तोधस्यथ मुखमासीद्‌ बाहु राजन्य कृत: । 
उरू तदस्य यदवैश्यः पदम्यां शुद्रो श्रजायत ॥॥ 
-“ ऋग्वेद, ।0/90/।2 


व्यक्ति गुणों के प्रनुतार कर्मों का विभाजन-एक वैज्ञानिक व्यवस्था का ही 
द्योतक है | भ्रत: हमें इस व्यवस्था को समाज के विराट ब्रह्म पर ही लागू मानना 
चाहिए। यदि ईश्वर के ऊपर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र जैसे वर्णों को 
प्रारोपित करने की ग्रावश्यकता का प्रनुमान क्रिया गया त्तो इससे यह स्पष्ट हो 
जाता है कि प्राचीन काल में समाज को व्यवस्यित रखने के लिए एक प्रौढ़ विचार 
घारा बन घुकी थी | उसी विचारधारा का प्रयोग करके प्रत्येक वर्ण को ईश्वर का 
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ही श्रंश सिद्ध करके कर्मों का भेद होने पर भी तत्वत! समस्त समाज को एकरूपता 
प्रदान की गई । फिर भी समाज की प्रगति में बाधक वर्णहीत समाज को दस्यु 
समाज कह दिया गया । ऋग्वेदकालीन समाज में वर्ण-व्यवस्था को जातिगत वन्धनों 
में नहीं जकड़ा गया । उस समय का समाज कर्म की भावना को लेकर राष्ट्र के 
निर्माण में श्रागे बढ़ा । वर्णे-व्यवस्था का जो सुन्दर और वैज्ञानिक रूप ऋग्वेदिक 
काल में देखा गया, वह प<वर्ती काल में श्रदर्शनीय ही रहा । श्रत. ऋग्वैदिक युग की 
वर्ण-व्यवस्था सामाजिक प्रगति को ध्यान में रखकर ही विकसित हुई । 

(4) श्राक्षम-व्यवस्था--यद्यपि आश्रम-व्यवस्था का विकास मुख्यतः उत्तर 
वैदिक युगीन संस्कृति की देन है, तथापि ऋग्वेद्िक युग में श्राश्न म-चतुष्ट्य का विधान 
प्रचलित हो चुका था। ब्रह्मचयं, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास नामक चारों श्राश्रमों 
की व्यवस्था थी । यहाँ एक-एक आश्रम के स्वरूप को संक्षेप में प्रस्तुत किया जा 
रहा है--- ॥ 

मनसा, वाचा तथा कमंणा मैथुन-त्याग को ब्रह्मचर्य नाम से जाना जाता है । 
जब ब्रह्मचारी वेदाष्ययन के लिए गरुरकुल में चला जाता था तो वह वहाँ रहकर 
ब्रद्मचर्य के समस्त नियमों का पालन करके ही या करता हुआ्ना ही विद्यार्जत करता 
था । ब्रह्मचय श्राश्रम को निर्माण-श्राश्नम कहा गया है। कब्रह्मचर्य की शक्ति से ही 
कोई व्यक्ति श्राचार्य के पद पर पहुँच पाता है। ब्ह्मचय॑ के ही कारण प्रजापतित्व 
मिलता है | ब्रह्मचर्य की शक्ति से इब्ध्त्व प्राप्त होता । ब्रह्मचयें-त्रत के फलस्वरूप 
राजा शासन-सूत्र को संचालित करता है । इसी की महिमा से संसार दाम्पत्य-जीवन 
की श्रोर प्रग्नतर होता है | यही ब्रह्मचर्य समस्त सिद्धियों का जनक है -- 

श्राचार्यो ब्रह्मचारी ब्रह्मचारी प्रजापति: 
प्रजापतिविराजति घिराडिन्द्रों भवदुवशी ।। 
ब्रह्मचर्येण तपसा राजा राष्ट्र नियच्छति । 
ब्रह्मचरयेंण कन्या युवानं विन्दते पतिमा ॥। -- ऋग्वेद 
ब्रह्मचर्य-प्राश्रम के पश्चात्‌ ब्रह्मचारी गृहस्थाश्रम में प्रवेश करते थे । विवाह 
के समय वर कन्या का हाथ पकड़कर कहता था-- 
ग्रहणामि ते सौभगत्वाय हस्त मया पत्या जरदप्टियंधास: ।॥ 
ह॒ -+ ऋग्वेद 
प्र्थात्‌ सौभाग्य को प्राप्त करने के लिए मैं तुम्हारा हाथ पकड़ता हूँ। मुझ 
पति को पाकर तुम सुखपूर्वक वृद्धावस्था त्तक पहुँचना। श्रतः ऋग्वैदिक काल में 
दाम्पत्य जीवन की जो सुव्यवस्था थी, उससे गृहस्थ का क्षेत्र भ्रत्यन्त सुखभय था-यह्‌ 
स्पष्ट हो जाता है। विवाह होने पर पत्नी को गृहिणी पद प्राप्त हो जाता था तथा 
वह ननद, शवसुर, साप्त श्रादि पारिवारिक सम्वन्धियों के ऊपर साम्राज्ञी-तुल्य शासन 
करती थी । 

ऋणग्वैदिक काल के श्ाये पर्यटन में तो वड़ा विश्वास रखते थे, परन्तु उत्तर 

वैदिक युग में प्राश्रम के रूप में वानप्रस्थ का वर्णन नहीं मिलता । 
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ऋग्वेद में दोपों श्रथवा पापों के परिहार-स्वरूप संन्यास की तो व्यवध्था है, 
परन्तु संन्यास नामक आश्रम के रूप में कोई व्यवस्था दिखलाई नहीं पड़ती । 


यथार्थतः ऋग्वैदिक समाज में कर्मकाण्ड की प्रधानता रही | इसलिए विभिन्न 
देवताओं की स्तुति करके पुत्र-पोत्रादि की समृद्धि की याचना की प्रधानता रही । 
इस तथ्य को पुष्ट करने के लिए एक उदाहरण आवश्यक है-- 
या वः शर्म शशमानाय सन्ति त्रिधातूनि दाशुषे यच्छताधि । 
अस्मम्यं तानि मरुतो वि यन्त रथि नो घत्त वृपणाः सुवीरम्‌ ।। 
अर्थात्‌ हे मरतो ! आपके स्वरूप में जो सुख परिपूर्ण हैं, उन्हें स्तुति करने 
वाले इस यजमान को प्रदान करों । हे कामनाप्नों की वर्षा करने वाले मरुत्‌ 
देवताओं ! हमारे लिये उत्तम बोर पुत्र आदि से युक्त घन को दो । 


(5) नारी-सम्मान--ऋग्वेद में स्त्रियों के सम्मान की श्रमेकशः चर्चा हुई 
है । ऋग्वेदिक युग की महिलाएं स्वेच्छायूर्वक विवाह करती थीं--पर्थात्‌ विवाह करने 
के लिए स्वतन्त्र होती थीं। यज्ञ-क्रायों के सम्पादन में स्त्रियाँ पूर्ण सहयोग ऋरती 
थीं। ऋग्वेद में उपा, प्रृथ्वी, वाकू, नदी श्रादि स्त्रीव्राचक तत्त्वों को श्रद्धा से देखा 
गया है। ऋग्वेद की उपा एक सुन्दर तथा निर्दोष युवती के रूप में चित्रित हुई है । 
पृथ्त्री को माता का रूप प्रदान किया है। ऋग्वेद में पत्नी को ही धर कहा गया है । 
पत्नी ही आ्रानन्‍्द है तथा पत्नी ही शहस्थी है । स्त्रियों के लिए ब्रह्मचर्य का पालन 
करना श्रावश्यक था । स्त्रियाँ रूपवती होने पर श्रपने पतियों के चित्त को श्राकपित 
करने के लिए वहुधा दक्षता प्रदांशत करती थीं। परन्तु ऋग्वेद में बहु विवाद्द की 
प्रथाए का भी वणंत है । जहाँ बहु विवाह की प्रथा प्रचलित होती है, वहाँ स्त्रियों 
की स्वतन्त्रता अत्यन्त सीमित हो जाती है। यहाँ यह उल्लेखनीय है कि राजा- 
महाराजा ही अनेक विवाह करते थे । श्रतएव स्त्रियों की दयनीय स्थिति की चर्चा 
ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में मिलती है। ऋग्वेद में कहीं-कहीं विधवाश्रों की कारण्िक 
दशा का भी चित्रण मिलना है। जिस समाज में स्त्रियाँ वैधव्य का शिकार बनती हैं, 
वहाँ स्त्रियों की स्थिति में भी इसी रूप-रचता का वर्णन कर देना अ्रप्रासंगिक ने 
होगा । ऋग्वेद में हिरण्यगर्म नामक देवता को सृष्टि में सबसे पहले उत्पन्न होने 
वाला चताया है | हिरण्यगर्म देवता सभी प्राणियों का स्वामी कहा गया है । उसने 
पृथ्वी तथा चुलोक को घारण कर रखा है ' श्रत: ऐसे देवता को छोड़कर हमें किस 
देवता के प्रति श्रद्धा रखनी चाहिए । हिरण्यगर्म देवता जानवरों को निश्रन्त्रित करने 
वाला है । वह श्वास-प्रश्वास को भी नियन्त्रित करता है । हिरण्यगर्म के शासन को 
सभी प्राणी मानते हैं। यह देवता जीवन का मूल-ल्लोत है । हिमालय जैसा विशाल 
पर्वत प्रनेक नदियों के कलरव के माध्वम से हिरण्यगर्म देवता की महिमा का ही 
गान करता है। चारों दिशाएँ भी इसी देवता की महिमा का गायन करती हैं । इस 
देवता ने भन्तरिक्ष लोक को ऊपर ही धारण कर रखा है, प्रृस्थी को विशेष रूप में 


] ऋग्वेद, [/6/] 
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स्थित कर रखा है तथा स्वर्गलोक को भी इसने धारण कर रखा है । ग्रत: श्रन्तरिक्ष 
में जल का निर्माण करने वाला यह सूर्य देवता हमारी भक्ति का सहज झआलम्बन बन 
जाता है। जिस प्रकार से हिरण्यगर्म देवता सृष्टि-संचालन के सभी ग्रुणों से युक्त 
प्रदर्शित किया है, उसी प्रकार वरुण देवता भी सृष्टि के नियामक के रूप में 
प्रतिपादित किया गया है। यहाँ दोनों शक्तियों का साम्य एकेश्वरवाद की घारणा 
को ही पुष्ठ करता जान पड़ता है-- 
ग्रेन द्यौरुग्रा पृथिवीं च ट्डढ़ा येन स्वः स्तमितं येन नाक; । 
यो अन्तरिक्षे रजसो विमान: कस्मै देवाय हथिपा विधेम ।। 
“ऋग्वेद, 30/ 2/5 
घीरा त्वस्य महिना जनूपि वि यस्तस्तम्भ रोदसी विदुर्षी । 
प्र नाकमृष्वं नुनुदे वृहन्त॑ दिवता नक्षत्र पष्रथवच भूम ।] 
-- ऋग्वेद, 7/86/] 
प्रस्तुत मन्त्रों में पहला मन्त्र सूर्य से सम्बद्ध है तथा दूसरा मन्त्र वरुण से । 
परन्तु दोनों ही देवता सृष्टि के नियामक के रूप में चित्रित होने से एकेश्वरवाद की 
घारणा को ही सिद्ध करते हैं। ऋग्वेदकालीन समाज में ईपएवर को अद्वितीय रूप में 
देखने या मापने का परिपक्व विचार बन चुका था। अतः इन्द्र, वरुण, हिरण्पगर्भे, 
वरुणा, पुरुष श्रादि नामों से जिन शक्तियों का स्तवत किया है, वे शक्तियाँ एक ही 
तत्त्व के विभिन्न रूपों में प्रदर्शित हैं । इसी घारणा को प्रामाणिक्र रूप देने के लिए 
ऋग्वेद में यहाँ तक कह दिया गया है कि मुलतः एक ही शक्ति है, परन्तु उस शक्ति 
को इन्द्र, मित्र, वरुण, प्रग्ति, पम, मातरिश्वा श्रादि नामों से पुकारा जाता है-- 
इन्द्र मित्र वरुणमग्नि राहुरयो दिव्यस्सुपर्णों गरुत्मान्‌ । 
एक सद्‌ विप्रा वहुधा वदन्त्यस्नि यर्म मातारिश्वानमाहुः )। --ऋणग्वेद 
बस्तुत: एकेश्वरवादी विचारधारा वैचारिक परिपक्‍वता पर बल देती है । 
हमें सभी प्रकार से गृढ़ तत्व को जानने की चेष्टा करनी चाहिए-वैदिक एकेश्वरवाद 
का सांस्कृतिक रहस्य यही है ! 'कस्मै देवाय हविपा विधेम' के माध्यम से यही सिद्ध 
किया गया है कि श्रात्म-परिष्कार का एकमात्र माध्यम ईश्वर ही है। श्रत३ उसके 
गुणों को श्रपने श्राप में घारण करना ही सहज संस्कृति है । इसी लिए उस शक्ति को 
श्रानन्‍द का स्रोत कहा है ) 

(6) प्र तवाद--यद्यपि श्रौपनिषदिक काल में अ्रद्वे तवादी विचारघारा 
परिपक्व रूप में सामने श्राई। परन्तु भ्रदतवाद की छाया ऋग्वैदिक काल में ही 
ग्राच्छा दित होने लगी थी । ऋग्वेद के नासदीय सूक्‍त में श्रद्व तवाद का स्पष्ट रूप 
दिखलाई पड़ता है । सूक्‍त के प्रारम्भ में ही किसी विलक्षण शक्ति को श्रनेक रूपों में 
याद किया गया है-- 

नासदासीजो सदासीत्तदानीं नासीद रजो नो व्योमा परो यतत्‌ । 

किमावरीवः कुह कस्य शर्मप्नम्भ: किमासीदगहन गभीरम्‌ ॥॥ 

-- ऋग्वेद, 40/29/ 
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अर्थात्‌ सृष्ठि के प्रारम्भ से पूर्व या प्रलयकाल में न अ्रभावात्मक तत्त्व वा 
और न ही सभावात्मक तत्त्व । पृथ्वी से लेकर पाताल पर्यन्त लोक भी नहीं वे | व 
अन्तरिक्ष था ओर न उससे परे का कोई लोक या स्थान ही था। परन्तु वह 
आवरणा-स्वरूप तत्त्व क्या था ? यह भी एक सांस्कृतिक विचार है । भद्दे तवादी 
व्यक्ति सदसत्‌ से विलक्षरण प्रनिवंचनीय तत्त्व को मानकर ग्रद्टें वाद को स्थापित 
करते हैं । ऋग्वेद के पुरुष सूक्‍त में एक ही शक्ति को श्रनेक शीघ्चों, अनेक पैरों तथा 
घनेक ग्रांखों वाला बतलाकर यह स्पष्ट कर दिया है कि विराद ब्रह्म जगतु-स्वरूप 
है | श्रद्व तवाद में ईश्वर के स्वरूप को स्पष्ट करने के लिए पर ब्रह्म तथा अपर 
ब्रह्म! नामक ईश संज्ञाश्रों को स्वीकार किया गया है । पर ब्रह्म एक आनन्द-सत्ता है 
तथा अपर ब्रह्म एक चैतन्य सत्ता है। हमें यहाँ यह ध्यान रखना चाहिए कि यह 
समस्त ब्रह्माण्ड ईश्वर की ही ग्रभिव्यक्ति है। ईश्वर स्वयं को जगत्‌ के रूप में 
चित्रित करके भी जगत्‌ से कीं मधिक व्यापक एवं विस्तृत बता रहता है। समस्त 
सृष्टि उसी के अन्दर घूम रही है तथा स्थित है। जीव उसी ईश्वर का अंश है । 
अत्त: ईएवर एवं जीव मूलतः अ्रद्वैत्त या एक ही तत्त्व है । इसी श्रद्व॑ त तत्त्व की विचित्र 
स्थिति मन्त्र में द्रप्टव्य है-- 
हा सुपर्णा सयुजा सम्बाया समान विश्व परिपफ्स्वजाते । 
त्वयोरन्य: पिप्पल॑ स्वाद्वत्यनश्नन्नन्यों झ्भिचारशीति ॥॥ 
प्र्धाव्‌ सुन्दर पंखों वाले समान प्रायु वाले दो पक्षी मित्र समान रूप से 
विश्व का आलिगन कर रहे हैं । उनमें से एक स्वादिष्ट विप्पल का श्रास्वादन कर 
रहा है | दूसरा भोग न करता हुप्रा भी झ्रानन्द प्राप्त करता है | प्रस्तुत उदाहरण 
में अद्वे तवाद का जागतिक रूप चित्रित है--). ईश्वर श्रोर जीव दोनों ही प्रनादि 
तत्त्व हैं, 2. ईश्वर का श्ंश जीव फल भोग के कारण सुखी या दुखी रहता है तथा 
ईश्वर भोगातीत होने के कारण नित्यानन्दमय कहा गया है, 3, समान घर्मा ईश्वर 
श्रौर जीव भ्रभोग शोर भोग के कारण ही पृथक हैं, 4. फलभोक्ता तथा फल द्वष्टा दोनों 
ही पक्षियों की एक ही जाति है--पशञ्नी जाति । श्रत: जातित:ः या मूलतः दोनों पक्षी 
भ्रद्॑त्त तत्व से ही सम्बद्ध हैं, 5. जब ईश्वर को एक महान्‌ चेतना कह दिया गया तो 
उस चेतना का पृथकक्रीकरण तक की कसौटी पर कथमपि सिद्ध नहीं हो सकता । प्रतः 
श्रन्ततः अद्व॑त तत्त्त ही शेष रहता है । फिर भी ऋग्वेद ग्रद्वंत तत्त्व शंकराचार्य के 
प्रद्देतवाद की भूमिका माय है। ऋग्वेदिक नमाज में भ्रद्ठत की कल्पना ने व्यक्ति 
ओर समाज को सुख श्रौर शान्ति के प्रतिष्ठान की प्रोर बढ़ना सिखाया | जब ईश्वर 
को मुख की दृष्टि से ब्राह्मण, मुजाप्रों की दृष्टि से क्षत्रिय, जंधाग्नों की हृष्टि से 
वैश्य तथा पैरों की दृष्टि से शूद्र तक कह डाला तो इतना निश्चित है कि वह ईश्वर 
ही मानव समाज के रूप में अ्रनेक रूपों वाला है। डॉ.- सर्वपल्ली राघाकृष्णन ने 
श्रद्॑ तवाद की उच्च विचारधारा को सर्वश्रेष्ठ कहा है, जिसमें यह माना गया है कि 
ईश्वर अपने भाषकों ही सृष्टि या ब्रह्माण्ड के रूप में व्यक्त करता है बल्तुतः यही 
प्र तवाद है । एक ही चेतन शौर आ्रानन्द-्तत्व सभी जीवों में परिपर्ण है। उसी 
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तत्त्व को अद्व त-तत््व कहा विघवा-विवाह की प्रथा ही सुधार कर सकती थी । 
श्मशान-मूमि में शव-दाह के पश्चात्‌ युवती विधवा के विवाह को श्रायोजित किया 
जाता था | अतएव विधवा-विवाह का प्रचलन स्त्रियों के प्रति उदार हृष्टिकोण को 
सूचित करता है । केबल इतना ही नहीं, श्रपितु विधवा-विवाह के माध्यम से स्त्रियों 
को पुरुषों के वरावर अधिकार भी प्रदान किए जाते थे--यह भी स्वत: स्पष्ट है ) 
स्त्रियों के श्रपमान की विशेष चर्चा भी यत्र-तत्र देखने को मिलती है । जुआ्नारी व्यक्ति 
की पतली केश खोलकर रोती थी । अ्रतएव ऋग्वैदिक समाज में स्त्रियों को अ्रपने 
पतियों के दु्व्यंसन से श्रपमानित होना पड़ता था । परन्तु दुव्यंसनी व्यक्ति को घर से 
निकालने की चर्चा भी ऋग्वेद में मिलती है | संग्रह रूप में यह कहा जा सकता है 
कि ऋग्व॑दिक समाज में सन्नी को सम्मान देने के सभी आ्रादर्श विद्यमान थे, परन्तु 
उस समय ग्राडम्बरों का पूर्ण श्रभाव था>यह नहीं कहा जा सकता । 


4. राष्ट्रीयवा की भावना-देवताम्रीं करे स्वरूप के चित्रण में यहू स्पष्ट 
वशित है कि राष्ट्र की रक्षा के लिए नियमों का श्रनुपालन आ्रावश्यक था | ऋषि- 
महपि त्तक नियमों के उल्लंघन के भय से भयभीत रहते थे । देवों और दानवों के 
युद्ध की चर्चा अनेक वार हुई है | इन्द्र जैसे पराक्रमी राजा के संरक्षण में देववंश ने 
पर्याप्त प्रगति की । जब संसार का एकछन्न राजा होता है तो वह पर्व॑त-तुल्य स्थैये 
को घारण करके समस्त प्रजा-व्गे का पालन बड़ी तत्परता से करता है । यबधा-- 

इहैवैधि माप च्योष्ठा: पर्वत इवाचलि: । 
इन्द्र इवेह प्रवस्तिष्ठेह राष्ट्रमुधारय ॥। ६ 
-ऋग्वेद, 0/7 3/2 
बैदिक मनी पियों ने सम्पूर्ण विश्व के व्यक्तियों में एक ही शक्ति की देखने का, 
जो प्रभूतपूर्व प्रयास क्रिया, उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वे 'वसुधेव क्ृठुम्बकर्म्‌ 
को धारणा को श्रच्छी तरह जानते तथा मानते थे | यह सब जगतु-व्यापार केवल 
चैतन्य-तत््व का ही विस्तार है | प्रतीत, वर्तमान तथा भविष्य का समस्त कार्य 
व्यापार उसी चैत्तन्य-तत्त्व की लीला है। अग्रत: सभी जीवघारियों में एक ही चेतना 
फैली हुई है । यथा-- 
पुरुष एवेदं सर्व॑ यदूमभूतं यच्च भव्यम्‌ । 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ॥ 
“ऋग्वेद 0/90/2 
राष्ट्रीयता में पभ्रन्तर्राष्ट्रीयता को समाहित करने की दिव्य कल्पना ऋग्वैदिक- 
काल में विद्यमान थी, यह सबसे बड़ा श्राश्चयेंजनक विपय है । उस समय का 
विहत्वर्ग सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में अर तवाद के आधार पर एकता को देखने का प्रभिलापी 
था | ग्रार्यों ने श्रपने शत्रु को कुचलने की जो धारणाएं व्यक्त कीं, उनसे यह स्पष्ट 
ही जाता है कि उस समय भी विश्व-शान्ति केवल एक स्वप्न थी। फिर भी देव-- 
दानव, प्रार्य-प्रनाय अपने-अपने राष्ट्रों की रक्षा के लिए प्रयत्तशील प्रवश्य रहते थे । 
श्रन्य नैतिक मूल्य- ऋग्वैदिक संस्कृति में अनेक नैतिक मूल्यों के दर्शन सम्भव 
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हैं । महपि वशिप्ठ ने वरुण देवता की स्तुति करते हुए यहाँ तक कह डाला है कि 
यदि मैंने अ्रपने स्वामी के प्रति किसी प्रकार से कृतघ्तता प्रदर्शित की है तो मैं उसका 
प्रायश्चित करने के लिए तैयार हूँ। 'भ्रक्ष सूक्त' में जुआ खेलने को मनोवृत्ति की कटु 
बन्‍्दा की गई है ।! निष्कषंत: यही कहना ठीक है कि ऋग्वैदिक युग में धर्म को 
झ्ाघार बनाकर नेंतिकता को महत्त्व प्रदान किया जाता था । 

ऋग्वेदकालीन घामिक जीवन 

ऋग्वेद ऋचाशों का समृह है। 'ऋचा' का श्रर्थ 'स्तुति-मन्त्र” है। ग्रतः 
ऋणग्वेद एक धर्म ग्रन्थ है । इस ग्रन्थ-में तदयुगीन धामिक जीवन को ग्ननेक रूपों में 
चित्रित किया गया है । घामिक जीवन का क्षेत्र सम्यता भर संस्क्ृति के समन्वित 
रूप में माना जाता है | यह हम पहले ही कह चुके हैं कि श्रार्यों प्रौर प्रतायों के 
सम्मिलन के फलस्वरूप ऋग्वैदिक धर्म की स्थापना हुई थी । ऋग्वैदिक घामिक जीवन 
को समभने के लिए मुख्यतः निम्नलिखित बिन्दुओं को प्राघार बनाया जा सकता है-- 
. देव-स्तवन, 2. यज्ञ एवं स्तुति, 3. ईश्वर वादिता, 4. समन्वय, 5. शिक्षा का 
महत्त्व, 6. गुरु का महत्त्व, 7. सदाचार का महत्त्व, 8. कर्मपरायणता, 9. परोपकार 
की भावना तथा 0. ब्रादर्शता की प्रघानता । 

. देव-स्तवन- ऋग्वेद में इन्द्र, वरुण, विष्णु, रुद्र, श्रग्ति, मरुत, पर्जन्य, 
अश्विनों, पूपा श्रादि देवताप्रों की अनेकधा स्तुति मिलती है। मह॒पि दयानन्द ने 
ऋग्वेद को स्तवन की प्रधानता से पूर्णा वेद बताया है ।2 इन्द्र को एक वीर-देवता के 
रूप में याद करके वैदिक घ॒र्मं की रक्षा का रहस्य प्रतिपादित कर दिया गया है । 
भ्रपने कल्याण के लिए ऋषिजन अनेक देवताप्रों का स्तवन विभिन्न सन्दर्भों में करते 
पाए जाते हैं । स्व-कल्यारार्थ श्रग्नि देवता की स्तुति की गई है | मित्र श्रौर वरुण 
देवताग्रों को भी निज कल्याण हंतु याद किया गया है। संसार के विशिष्ट चेतन 
प्राणियों को विश्वाम देने वाली रात्रि को पुनः-पुनः याद किया गया है । आात्म-रक्षा 
के लिए सविता देवता का स्तवन किया गया है ॥४ मित्र देवता सूर्य के रूप में 
प्रकाशित होता हुआ कृपकों तथा मजदूरों को कार्य में व्यस्त कर देता है। मित्र 
देवता के प्रकाश को पाकर कार्यरत व्यक्तियों के हृदय स्वाभाविक श्रद्धा में परिपूर्ण 
हो जाते हैं। मित्र देव की स्वाभाविक सेवा सभी व्यक्तियों को श्रपने वश कर लेती 
है । इसी रहस्य को ऋग्वैदिक ऋषि विश्वामिशत्र पकरड़ते हैं। उनका कवि हृदय मित्र 
देवता के स्तवनाथ काव्य-रचना में व्यस्त हो जाता है। सूर्य ने हमें प्रकाश धौर 
गर्मी को दान में दिया है, अतएवं हम भी उसके लिए कुछ प्रतिदान करें-.यही भावना 
यज्ञ में घृत की झ्राहुतियों के रूप में फलीभूत हुई है ।१ सूर्य या मित्र देवता के 
संरक्षण को पाकर बंदिक ऋषि तत्कालीन समाज के घर्म को सदा देव या देवताप्नों 
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का कृपामान्न वने रहने की भावना के रूप में व्यक्त करता है । पूषा देवता को खोए 
हुए घन की भश्राप्ति में अत्यन्त सहायक मानकर स्तवन का लक्ष्य बचाया गया है । 
पूपा सभी प्राणियों का पोपण करने वाला वताया-गया है । रात्रि के समय जब कुछ 
पशु चरागाह से लौटते समय इधर-उधर चले जाने के कारण नहीं मिल पाते हैं तो 
पूपा देवता ही प्रातःकालीन बेला में अपना प्रक्राश फैलाकर गोपालकों को पशुओं को 
दूढने में सहायता प्रदान करते हैं। ऋग्वेदिक ऋणि भरद्वाज पूषा देवता की 
स्तुति करते हुए इस निष्कर्प पर पहुंच जाते हैँ कि हमें पूषा या सूे देवता की भाँति 
तेजस्वी वनकर शत्रुप्रों के हृदयों को विदीण करके सत्य-अहिसा के मार्ग पर चलकर 
संदेव शान्ति कामी बने रहें तथा पूपा देवता की अवाष छतुति करते रहें | यथा-- 
१पन्तव ज्तते वयं न रिष्येम कदाचन । 
स्तोतारस्त इह स्मसि ॥ --ऋग्वेद, 5/54/9 
ऋग्वेद का बहुदेववाद तत्कालीन घामिक भावना को व्यक्त करने में पर्याप्त 
सक्षम है । हम पीछे बहुदेववाद के विपय में कुछ विस्तार से पहले ही चर्चा कर चुके 
हैं | श्रत: बहुदेववाद भक्ति-भावना फी विशद रूप देने में ग्रवश्य सहायक हुग्ना है । 
2 यज्ञ एवं स्तुति- ऋग्वेद में 'यज्ञ' शब्द का. प्रयोग श्रनेक रूपों में हुआ है । 
सामान्यतः शुल्क समिधा में अरिनि प्रज्वलित करके जो हवन किया जाता है, उसे ही 
यज्ञ कहा जाता था । यज्ञ-विधान भी स्तुति-युक्त था। जिस देवता के नाम का यज्ञ 
होता था, उसकी स्तुति भी मन्त्रों में निहित रहती थी । इन्द्र और वरुण को रण 
यज्ञ के सन्दर्म में प्रशस्ति.गान के साथ सम्मान दिया गया है ।? सूर्यवंशी राजा 
सुदास के पुरोहित वस्िप्ठ ने अनेक वार दासों और वृत्रों का वध करने के लिए इन्द्र 
झौर वरुण का स्तवन किया है | उन्होंने राजा सुदास की रक्षा भी अभियाचित की 
है । युद्ध को स्वर्ग के तुल्य बतलाकर इन्द्र श्रोर वरुण को राजा सुदास के पक्ष में 
युद्ध करने के लिए प्रेरित एवं श्रभिशंसित किया है ॥? जब दासों एवं वृत्रों ने सुद'स 
की सेना को नष्ट करना प्रारम्भ कर दिया तो वसिष्ठ ने इन्द्र और वरुण की शन्रुग्रों 
से भिड़ती हुई प्रवल सेनाग्नों के रस यज्ञ का अश्रनेकश: वर्णान किया । जब वसिष्ठ की 
रक्षा खत्तरे में पड़ी तो उस भीर पण्डित ने अपनी रक्षा के लिए इन्द्र और वहण 
देवताप्रों की प्रशंसा में अपने भाव कोश एवं शब्द कोश को मन्‍्त्रों के रूप में प्रस्तुत 
कर दिया ॥* 


हिरण्यगर्न देवता को अनेक प्रकार की स्तुति के साथ यज्ञ द्वारा पूजा गया 
है। जिस हिरण्यगर्म देवता ने संसार की रक्षा करने के लिए द्युलीक तथा पृथ्वी लोक 
को धारण कर रखा है, उस देवता को हम श्राहुतियों के साथ पूजते हैं ।* चंतन्य 
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शक्ति-स्वरूप 'पूरुष' को भी यज्ञ के द्वारा पूजा गया है | पुरुष की पूजा के रूप में जो 
विघान दिया गया है, उससे यह स्पष्ट हो जाता है, कि ऋखेंदिक धामिक जीवन 
में यज्ञ का स्वरूप मानस-यज्ञों तक भी पहुँच गया था। यदि पुरुष सूक्त के बन्न का 
श्रनुशीलन किया जाए तो यह स्पष्ट हो जाता है कि ऋग्वेदिक घामिक जीवन में 
किसी प्रकार के याज्ञिक आडम्वर के लिए कोई स्थान न था| ऋग्वैदिक ऋषियों ने 
इन्द्र और वरुण जैसे देवताओं को पिता के रूप में देखकर देवताओं के प्रति श्रयनी 
श्रगाघ निष्ठा को व्यक्त कर दिया है। कभी-कभी तो उस समय के यज्ञकर्ता उक्‍्पने 
इष्टदेव को सोमरस के अपंण दारा प्रसन्न करना चाहते हैं और कभी वे अपने प्रिय 
देवता को ही ब्राहुतियों समप्रित करना चाहते हैं। श्रश्वमेघ यज्ञ के प्रसंग में हम यह 
प्रवश्य कह सकते हैं कि ऋग्वैदिक काल में वल्लि-प्रथा को भी किसी न किसी रूप में 
धामिक क्षेत्र में स्थान मिला हुआ था । इस सन्दर्भ को पुप्ठ करने के लिए यही 
मनोर्वज्ञानिक तथ्य पर्याप्त होगा कि उस समाज के व्यक्ति देवताओं से बड़ा प्रेम रखते 
थे तथा साथ ही यह भी मानते थे कि जो देवताशों को प्यार करते हैं, देवता उन्हें 
प्यार करते हैं ।* ग्रत: यह स्मृति यदि बलि को भी पत्र, पुष्प, फलादि से प्रागे 
चलकर महत्त्व देने लगी हो तो कोई आश्चर्य नहीं होना चाहिए | शतपथ ब्राह्मण में 
'अ्रशव' का श्र्थ 'राष्ट्र ही कर दिया गया है, परन्तु पौराणिक कथाश्रों के आधार पर 
ग्रह तथ्य निविवाद हो जाता है कि ऋग्वैदिक धर्म में अश्वमेघ नामक यज्ञ को 
महत्त्वपूर्ण स्वान मिला हुआ्ना था । 
यज्ञ प्रोर स्तुति के सन्दर्भो को देखने से हम यज्ञों के रहस्य तक भी पहुँच 
सकते हैं । देव श्र श्रार्य दोनो ही मित्रों के रूप में रहे थे । देव झ्धिक समर्थ थे, 
अ्रतः आर्ग देवों से यवाचमय चहावता प्राप्त करने के लिए देवों का प्रनेक प्रकार 
से पूजन किया करते थे | वसिष्ठ श्लोर वरुणादि का सम्वन्ध इसी तथ्य का द्योतक 
है ।2 देव सम्मान की एक विशेष निधि के रूप में यज्ञ का प्रवतंन हुआ होगा तथा 
कालान्तर में उसे प्रकृतिक शक्तियों से जोड़ा यया । ऐसा होने पर भी वेद के मन्त्र 
यह स्पप्ट करते हैं क्रि ऋग्वैदिक समाज में यज्न का श्रीणोश वीर पूजा के रूप में ही 
हुआ । रुद्र देवता की स्तुति करते समय भी यज्ञ की सम्पादना हुई धौर उसमें पुन: 
यही कहा कि हम परम प्रतापणाली रुद्र देवता को पअ्रन्य छोटे-द्वोटे देवतापों के 
साथ बुलाने से भयभीत होते थे । यदि वे छोटे-छोटे देवी को बुलाना चाहते त्तथा 
उनका सम्मान करना चाहते थे तो रुद्र देवता को उस समय दुलाकर उसके क्ोप का 
भाजन नहीं वनना चाहते थे | यदि रुद्र देवता की स्तुति प्रन्य देवताओं की स्नुृत्तियों 
से जोड़ी जाती तो भी ऋग्वीदिक ऋषि रुद्र के कोप भाजन बन सकते ये । इसोलिए 
रुद्र देवता को प्रसन्न करने के लिए सभी नियमों को ध्यान में रखकर दद् का प्म/ल्लान 
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किया गया है ॥7 श्रत: इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि ऋग्वैदिक धामिक जीवन में 
यज्ञ वातावरण की शुद्धि के लिए ही न था, श्रपितु उसके माध्यम से विभिन्‍लन प्रभुता- 
सम्पन्न लोगों को भी अ्रपने पक्ष में किया जाता है । इस आधार पर यज्ञ भ्रादर करने 
का एक विधान था, जो श्रागे चलकर अनेक रूपों में प्रचलित हुग्रना । 

3. ईश्वरवादिता-- ऋग्वैदिककालीन समाज में ईए्वरवादिता का बोलवाला 

था ; उस समय के समाज में ईश्वर के विराट रूप की भी परिकल्पना हो चुकी थी । 
ईश्वर को श्रनेक सिरों वाला श्रौर अनेक पैरों वाला माना जाता था। ईश्वर ने 
सम्पूर्ण भूमि को श्रपने छोटे से श्रंश में धारण कर रखा है, यह मान्यता भी घर्म का 
श्रंग बन चुकी थी ।2 जो भूतकाल में हुआ है, जो इस समय है तथा जो भविष्य में 
उत्पन्त होगा; उस सबको ईश्वर के रूप में देखने की भी विचित्र कल्पनाओं ने धर्म 
को श्राच्छादित कर दिया था ॥2 ईश्वर के एक पैर या एक भाग के रूप में सम्पूर्ण 
पृथ्वी को मानकर* घ॒म के क्षेत्र में पविन्न भावना का प्रवेश होने के साथ-साथ धर्म 
की ओर भ्रग्रसर होने की घारणा भी वन चुकी थी । जिस समय प्रमाण-प्रसंग की 
छेड़छाड़ होती तो वेद-वावय को शब्द-प्रमाण के रूप में सिद्ध करके घर्म को ईश्वरक्ृत 
सिद्ध कर दिया जाता था.। जब घामिक जीवन में ईश्वरवाद का ठप्पा लगाकर चार 
वर्णों- ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शूद्र की व्यवस्था कर दी गई । ईश्वर को सूर्य या 
हिरण्यदेवता के रूप में भी देखा गया । ईश्वर हारे प्राणों का संचालन करने वाला 
है । उस प्राण-स्वरूप ईश्वर की कृपा के बिना कोई पलक तक नहीं मार सकता ।* 
ईश्वर को सर्वेशक्तिमान मानने के कारण उसे सभी के ऊपर एक अनुपम राजा 
बताया गया । उसी ईश्वर ने मनुष्य श्रौर जानवरों की सृष्टि की । ऐसे ईश्वर 
की श्रोर प््जापति त्व छूपा प्राप्त करने के लिए देखा बरते है ।* प्राय: 
सभी देवताओं को ईश्वर रूप में देखने का जो प्रयास हुआ्ना उससे घर्म के क्षीत्र 
में एकेश्वरवाद को भी स्थान मिला। उस ईश्वर की पूजा के लिए यज्ञ को 
प्रघधानता दी गई । श्रस्ति को ईश्वर या देवताश्रों का पुरोहित माना जाने 
लगा तथा उसी को साक्षी चनाकर अनेक कार्य सम्पादित होने लगे । सृष्टि का निर्माण 
किससे किया ? सृप्टि-रचना से पूर्व कौन था ? जैसे प्रश्नों को लेकर सबका एकमात्र 
समाघान ईश्वर के रूप-कार्ण मे ही खोजा गया । ईश्वर का मानवीकरण करके उसे 
दिव्य रुपों में देखने की घामिक परम्परा भी ऋग्वेद में दर्शनीय है । 


जब ऋग्गैदिक ऋषि ईश्वर को सर्वत्र मानने लगे तो उन्होंने उसके लिए 
ध्रपना सर्वेस्व श्र्पण0 करने में भी संकोच नहीं क्रिया | फल यही हुम्ना कि उस 


]. बही, 2/33/4 

2 ऋग्वेद, 0/90॥ 
3. यही, ]0/99/2 
4 वही, 0/90/3 
5 वही, 02/3 
6 वही, |/2॥/8 
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समथ के समाज में यज्ञ के द्वारा ईश्वर को प्रसन्न करने के अनेक उपाय किए जाने 
लगे। उसे स्तुतियों से प्रसन्न करमे की कल्पना करके, उससे अपने पुत्र-पौत्रादि की 
कुशल क्षेत्र की याचना करके पर्याप्त धन प्राप्त करमे की इच्छाएँ व्यक्त की गई । 


4. समन्वय -ऋग्वैदिक यु. में श्रा्यों प्ौर अनायों के समन्वय की स्थिति 
परिपकवता को प्राप्त हो गई थी । देवों और ग्रार्यों में भी विशिष्ट समन्वय था । 
ऋग्वेद में चार वरणणों की व्यवस्था है, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि श्रार्यों ने 
ब्राह्मण और क्षत्रिय वर्सों के अतिरिक्त श्रन्य जातियों को स्वयं में प्रवेश दे दिया था। 
श्रार्यों में प्रवेश पाने वाली जातियों को 'परिण” कहा गया | कालान्तर में व्यापार 
परायण इस वर्ग को वैश्य नाम दे दिया गया । आ्रार्य दास और श्रसुरों से भी लड़े 
थे, ऐसे अनेक संकेत ऋग्वेद में भरे पड़े हैं। ऐसा लगता है कि दास लोग भी लड़ाका 
थे तथा आर्यों ने खदेड़ने का प्रयास किया । जब प्रार्य श्पने प्रभियान में सफल हुए 
तो उन्होंने दासों को अपनी सेवा करमे के लिए विवश कर दिया। जब ये दास 
शोचनीय स्थिति को प्राप्त हो गए तो इन्हें ही शूद्र कह दिया गया। यहाँ यह 
उल्लेखनीय है कि समन्वय केवल जातियों का ही नहीं, प्रपितु संस्कृति का भी हुमा । 
भोग के श्रशंसक आ्रार्य द्रविड़ों से प्रभावित होकर निवृत्तिमार्ग के भी अनुयायी 
वन गए । 

ऋणग्गैदिक युग में स्त्री-पुरुप का भी समन्वय दृष्टिगोचर होता है। स्त्रियों को 
ग्रहस्वामिनी का रूप देकर दाम्पत्य जीवन को सरल और सरस बनाने का अच्छा 
प्रयास किया गया | वर्ण-व्यवस्था स्थापित कर देने पर भी पंचम वर्ण की ग्रावश्यकता 
हुई तो अ्न्तज्यों को उसमें स्थान देकर सभी को वैदिक घ॒र्मं का अनुयायी बनने की 
प्रेरणा प्रदात की गई। अश्रतः वैदिक युग का घामिक जीवन समन्वय को लेकर 
विकसित हुग्ना । 

5. शिक्षा का महत्त--ऋगेद की शाखाओं का श्रष्यपन करने पर यह स्पष्ड 
हो जाता है कि तदयुग में शांखायन, भरद्वाज, वशिप्ठ, बाप्कलि श्रादि की शिप्प- 
परम्परा में शिक्षा का पर्णाप्त विकास हुझ्ना । ग्ृत्समद, विश्वामित्र जैसे ऋषियों ने 
शिक्षा का क्षेत्र प्रभावशाली चना रखा था। विश्वामित्र ठोदिक पाठ के प्रक्राण्ड 
पण्डित माने जाते थे ।२ लेखन की व्यवस्था न होने के कारण वेदमन्त्रों को कंठस्थ 
करना पड़ता था। विद्यार्थी मन्‍्त्रों को याद करने के लिए घोरे-घीरे बोलते थे तो 
ऐसा प्रतीत होता कि मानों ददु र ही टरटरा रहे हैं ।£ घ्िक्षा को धर्म की स्थापना 
का प्रधान तत्त्व माना था । सम्पूर्ण धर्मचर्या का श्राघार शिक्षा ही थी। ब्राह्मण 
अ्रध्यापक के उप में कार्य करते थे | वे समीपवर्ती लड़के-लड़कियों को शिक्षित किया 
करते थे । ब्रह्मचर्य तथा ग्रहस्व ग्राश्नम की शिक्षा को महत्त्व दिया जाता था। 
ऋग्वैद में ऐसे ग्रनेक संकेत मिलते हैं कि जिनके प्राधार पर हम इस निष्कर्ष पर 
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सरलतापूर्वक पहुँच सकते हैं कि ऋग्वेदिक काल की शिक्षा में घर्म की प्रघानता थी । 
राजा अपने धर्म की रक्षा करना भ्रपना परम पुत्रीत कार्य समभता था | प्रजा भी राजा 
की वीरता पर विश्वास करके अपनी शत्रुजातियों को आतंकित करने के लिए राजा 
का यशोगान किया करती थी ॥! केवल इतना ही नहीं, उस समय शिक्षा-जगत में 
प्राकृतिक शक्तियों से प्रेरणा प्राप्त करने का प्रचलन था । सूर्य को समस्त जगत के 
भाई या बन्धु के रूप में देखा जाने लगा था ।? अतः ऋग्गैदिक काल की शिक्षा में 
नैतिकता की प्रधानता होने के कारण उस युग में घामिक वृत्ति की प्रधानता भी हो 
गई थी । 


6, गुरु का महत््व--ऋग्गेद में गरृत्समद ऋषि ने शंकर या रुद्र का स्तवन 
करते समय गुरु की महिमा को स्पष्ट किया है। गुरु के पास प्रकाश-स्वरूप सैन्य है, 
जिसके माध्यम से तिमिर रूपी शत्रु-संन्‍्य का विनाश किया करता है। गुरु द्वारा 
प्रदशित पथ पर जो चलते हैं, वे श्रानन्‍न्द के भागी वनते हैं । गुर ने संसार को जरा- 
मरण पर विजय पाने का मार्ग भी दिखाया है। ग्रुर का मार्ग ज्ञान का माग है। 
जिस प्रकार से वनचर सिंह के भीषण रूप औ्रौर प्रचण्ड प्रताप से भयभीत हो जाते हैं, 
उसी प्रकार जनसाधारण ज्ञानमार्ग पर चलने से कतराता है | रुद्र को गुरु के रूप में 
स्वीकार करने के कारण, उन्हें तेज की मूति भी बतलाया गया है। ऋग्वैदिक गुरु में 
शत्रुओं को श्रभयविधि नप्ट करने की शक्ति विद्यमान है ।/ ग्रुद दानवों को या 
प्रासुरी प्रकृति के व्यक्तियों को अपने विशाल तीक्ष्ण घनुप-वाणों को घारण करके 
नष्ट करता है तथा वासनाग्रों को जीतने के लिए तेज श्रौर ज्ञान को प्रदान करने 
वाले योगमार्ग का प्रयोग करता है | ऋग्वैदिक गुरु श्रश्लील या निम्नस्तरीय स्तुतियों 
को महत्त्व देने वाला नहीं है ,? चाटुकारिता का व्यवहार करने वालों को वह दण्ड 
भी देता है। उस समय के गुरु में अनुशासन स्थापित करने की इतनी शक्ति भी 
विद्यमान है कि उदहण्ड शिष्य या विद्यार्थी गुरु के रौद्र रूप से कम्पायमान रहते हैं । 
ऋग्वैदिक काल का गुरु ज्ञान की दृष्टि से सर्वेधा पृज्य है। गुरुजनों छारा प्रनुसन्धानित 
प्रौपधियों के प्रयोग द्वारा नीरोग रहने वाले व्यक्ति सौ वर्ष तक श्रानन्दपूर्वक जीवित्त 
रहने की कामना करते हैं ।९ ग्रुर को पापों का परिहार करने वाला भी बताया 
गया है--- 

पपिण[ पारमंहसः स्वस्ति विश्वा अभीती रप्सों युयोधि ॥॥ 


--ऋग्वेद, 2/33/3 
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मित्र देवता को कार में व्यस्त करने वाला बताकर नियमित्तता का पाठ 
पढ़ाने वाला बताया गया है । इन्द्र और वरुण को राजनीतिक ग्रुरु के रूप में देखा 
गया है । पूपा देवता से अनुशासन की शिक्षा ग्रहण की गई है । प्राकृतिक शक्तियों 
को गुरु के रूप में पृजकर गुरु के महत्त्व को पुप्ट कर दिया गया है। ईश्वर को 
भी गृरु के रूप में देखने की सफल चेष्टा की गई है । 

7. सदाचार का सहत्व--ऋग् वेद में चूत-क्रौड़ा की कठु आलोचना करके 
व्यक्तियों को सदाचार के पथ पर लाने का अदनुत प्रयास दृष्टव्य है। जुआरी की 
सास भी जुप्रारी से है प करने लगती है। जुग्रारी की पत्नी उस्ते प्रपशव्द कहने 
लगती है ॥ जब जुग्नारी चूत-क्रीड़ा की याद करता है तो खेल का आ्ानन्द बा चांद 
उसे वलपूर्वक अपनी ओर ग्ाकपित कर लेता हैं |? जुधारी की पराजय हो जाने पर 
तथा यथावश्यक घन न चुकाए जाने पर प्रत्तिपक्षी जुआरी पराजित जुप्नारी की पत्ती 
के केशों को खीचकर अपना घन माँगने लगता है । जब जुप्रारी घर और बाहर के 
सभी स्थानों पर अपमानित होता है तो उसे अपने व्यसन का पता चलता है । धूत 
के पास जुआरी के ऊपर उसी पर अंकुश रखते हैं, जिस प्रकार मत्त गज को अंकुश 
के द्वारा वश में रखा जाता है। श्रत: दूत एक घोर व्यसन है, जो सर्वेबा त्वाज्य है । 

कुशिक ऋषि ने रात्रि की स्तुति करते समय उन सभी च्यसनों पर प्रकाश 
डाला है, जिनसे समाज में झराजकता फैंलती है। रात्रि में हिंसक जाववरों का 
प्रकोप होता है तथा स्तेन या चोर जैसे नरपशु भी प्रकोप करते हैं 2 रात्रि में जब 
पशु, पक्षी तथा मानव अपने-अपने निवासों में ग्राराम से सोते हैं तव वर्नले जन्तु एवं 
दुप्द मानव उनकी सुख-निद्रा को भंग करने का प्रयास करते हैं । द्ुप्ट मानवों की 
भत्सेना करते हुए ऋषि ने कहा है कि ऐसे शत्रुओं को जीतने के लिए साहसपूर्णो श्षम- 
यज्ञ की प्रावश्यकता है ।* 

ऋग्वेदिक युग में सोमरस के श्रतिपान को मी निपिद्ध ठहराया जाता था। 
काम-चासना तथा लोग जैसे विकारों को जीतने के लिए विशिष्ट व्यावहारिक शिक्नी 
का भी प्रचलन था । एक दूसरे के प्रति प्रेम या श्रात्मीयत्ा का वातावरण बना हुप्रा 
था । प्त्तः ऋग्वेदिक घामिक्र जीवन पर्याप्त उन्नत था । 

8. कर्मपरायणशता--ऋग्वेदिक काल में धर्म कर्मेयोग से परिपूर्ण या। व्यक्ति 
अपने गोघन की रक्षा एवं सेवा करना अपना घर्म मानते थे। रात्रि के पन्धकार में 
खोई हुईं गायों को ढू ढने के लिए पूया या सूर्य देवता के उदय की प्रतीक्षा करते ये 
जब गोघन की प्राप्ति हो जाती थी तो पूपा देवता के प्रति यज्ञ के माध्यम से 
क्ृतज्ञता व्यक्त करते थे । ऋग्वेदकालीन समाज में सौ वर्ष तक कर्म करते हुए जीवित 
रहने की ध्रभिलापां भी घर कर गई थी। कमंपरायणत्ता का सबसे बड़ा प्रमाण तो 
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यह है कि तत्कालीन व्यक्ति स्वयं को पुष्ठ चनाते हुए अपने पुत्रों एवं पीच्रों को भी 
पुष्ट रूप में देखने के अभिलापी रहते थे ।४ प्राकृतिक शक्तियों के प्रति उन लोगों 
की ऐसी निष्ठा उनकी कर्मपरायणता को सूचित करती है। उस समय का व्यक्ति 
तप को श्रत्यधिक महत्त्व देता था | तप के प्रभाव से ही ऋषियों ने वैदिक साहित्य 
का सृजन किया । ईश्वर ने तप के द्वारा समस्त संसार का सर्जेन किया । झ्रत: तप 
ही जीवन का श्राधार है, यही घारणा सर्वंमान्य हो चली थी । देदिक युग का प्रवृत्ति 
मार्ग” कर्मपरायणत्ा का ज्वलन्त उदाहरण है। इन्द्र को एक महत्त्वाकाँक्षी राजा के 
रूप में चित्रित करके प्रवृत्ति मार्ग का ही पोपण किया गया है | जब असुरों ने संसार 
में उत्पात मचा रखा था तथा समूचा वातावरण भय के भकोरों से काँप रहा था, 
उस समय प्रवृत्तिमार्गी इन्द्र ने अपना पुरुपार्थ प्रदर्शित करके वातावरण को शान्त कर 
दिया । जो विपत्तियाँ पर्वत-तुल्य दिखलाई पड़ रही थीं, उनको उद्यमी इन्द्र ने 
साधारण बना दिया । इन्द्र के प्रताप के फलस्वरूप चहुँमुखी प्रगति हुई। यथा-- 


यः पृथिवीं व्ययमानामहन्हद यः पवतान्प्रकुपिता प्ररम्णात्‌ 
यो भ्रन्तरिक्षं विमम्े वरीयो या द्यामस्तम्नात्स जनास इन्द्र ॥ 
॥क्‍ --ऋग्वेद, 2/2/2 
ऋग्वेदिक समाज में कर्मयोग-संयुक्त घामिक जीवन का श्रद्धितीय महत्त्व था। 
शत्रुओं का दलन करने के लिए प्रयास करना तथा संतान को उन्नत बनाने के लिए 
समूचे वातावरण को शान्तिमय बनाने के प्रयास यही सिद्ध करते हैं कि उस समय 
कमंपरायणता की प्रधानता थी । 


9. परोपकार की भावता--ऋग्वैद में प्राकृतिक शक्तियों को परोपकार-निरत 
बतलाया गया है । चेतन्य शक्ति-स्वरूप ईश्वर ने द्युलोक तथा पृथ्वी लोक को भ्रपनी 
शक्ति से धारण कर रखा है, ताकि संसार का प्रवाह समुचित रूप में कायम रह 
सके । वाग्देवी के विपय में कहा गया है कि यह देवी जिस व्यक्ति के ऊपर क्ृपा 
करती है, उसे सर्वेश्नेप्ठ बना देती है ।* वाग्देवी असुरों का सहार करने के लिए रुद्र 
को प्रेरित करती है ताकि वैदिक साहित्य एवं घर्मं की रक्षा हो सके । वेदमार्ग 
से द्वप रखने को वाले को दण्ड दिलाने का कार्ये भी वाग्देवी ही कराती है। वायु 
नामक देवता नित्य गतिशील रहकर सवका भला करता है ।* 


ऋग्वेदकालीन समाज में विधवाप्नों के दुःख को दूर करने के लिए विधवा- 
विवाह का प्रचलन परोपकार की भावना से ही पुर्णा था। किसी युवती को उसके 


वही, / 54/6 
बही, 2/2/ 
ऋणग्ेद, 0/25/5 
बही, 0/25/6 
वही, 0/68/3 


९श न (० ५ 


246 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं सांस्कृतिक इतिहास 


पति की असामयिक मृत्यु के कारण श्राजीवन श्रश्लुग्रों श्रौर श्राहों से भरा नाटकीय 
जीवन व्यतीत करना पड़े, यह कथन भी उचित नहीं ठहराया जा सकता | प्रतः उम्र 
समय का धर्म नारो-उद्धार के दृष्टिकोण से भी परोपकार की भावना से भरा 
हुआ था । 


ऋषण्वैदिक ऋषियों ने शब्द ज्ञान रूपी प्रकाश को विश्व को दिया | वह शब्द 
प्रकाश ञश्राज तक विश्व को उन्नति की श्लोर ले जाने में समर्थ है । उस समय की 
प्रतिभा के विषय में छठी शताब्दी के श्र॒लंकारवादी आचार्य दण्डी ने ठीक ही 
कहा है-- 
इदमन्ध: तमःकृत्स्त॑ जायेत मुवनन्रयम्‌ । 
यदि शब्दज्योतिरासंसारात्‌ न देदीप्यते ॥ --काव्यादर्श 
सम्पूर्ण वातावरण को शान्तिमय बनाने की धारणा को परोपकार की चरम 
सीमा कहा जा सकता है । मृत्यु को जीतने के लिए विधि-विधानों का निर्माण 
निश्चयतः महान्‌ परोपकार है। संसार ऋग्वैदिक समाज के ऋषियों का सदा 
ऋणी रहेगा । 


0, शझ्रादर्शता की प्रघधानता--ऋग्वैदिक घामिक जीवन में प्रादर्शशा की 
प्रधानता थी । व्यक्ति यज्ञ के द्वारा श्रनेक प्रकार से कृतज्ञता ज्ञापित करते थे । शक्ति 
के रूप में इन्द्र को श्रादश माना जाता था । पूषा को श्रादर्श श्रनुशासन का स्वरूप 
माना जाता था | सूर्य को तेजस्विता का आदर्श माना जाता था । वैवाहिक क्रियाप्रों 
में श्रग्ति को साक्षी किया जाता था। पूर्वजों ने कर्म श्रौर ज्ञान के द्वारा समाज को 
उन्नत बनाने में जो योगदान किया, उसके लिए यज्ञ सम्पादित किए जाते थे ॥7 
पितृलोक में रहने वाले पितरों के चरित्र का श्रनुकरण करके घनार्जन तथा ज्ञानार्जेन 
के श्रादर्शों को प्राप्त करना शुभ एवं श्रेयस्कर माना जाता था ॥* पितरों के लिए 
सोमरस श्रपित्र किया जाता था ! 


ऋग्वेदकालीन समाज में शक्ति वर्घन को एक महान्‌ प्ादर्श माना जाता घा। 
समस्त वैभवों की प्राप्त करने के लिए श्रमेक प्रकार के उद्यम किए जाते थे। व्यक्ति 
गाय को माता मानते थे | गोमातार:” पद इस तथ्य की स्पष्ट सूचना है। सृष्टि की 
उत्पत्ति के विषय में उस समय के मनीपियों के ज्ञो उद्गार हैं, उनको प्रमेक दाएनिकों 
ने महत्त्व दिया है | सृष्टि को प्रलय के गर्म में विलीन दिखाकर उस स्थिति को 
प्रविज्ञे म बताया गया है ।॥? सृष्टि से पूर्वे दशा में न तो सत्र तत्त्व ही था प्रौर न 
प्रसत्‌ तत्त्व ही, न मृत्यु थी श्रोरन ही जीवन । सृष्टि को ईश्वर की कामना से 
उत्पन्न बताकर घामिक जीवन में प्राशावादिता का सन्देश संचरित कर दिया गया है- 


] ऋग्वेद, 70/4/] 
2 वही, 0/4/ 
3 बही, 0029/-3 
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कामस्तदग्रे समवतंताधि मनसा रेतः प्रथम यदासीतु । 

सतो बन्धुम्सति निरविन्दन्‌ हृदि प्रतीष्या कवयो मनीपा |] 
--ऋग्वेद, 0/29/4 
सार्राशत: ऋग्वेद के घामिक जीवन में दार्शनिक प्रनुचिन्तन का व्यापक प्रभाव 
था | कृतज्नता ज्ञापित करने के लिए यज्ञ को सर्वेश्रेष्त साधन माना जाता धा। 
वैवाहिक संस्कार को सर्वोत्तम संस्क्रार माना जाता था तथा गरृहस्थाश्रम को सर्वश्रेष्ठ 
श्राश्षम । प्राकृतिक शक्तियों के प्रति प्रगाघ निप्ठा रखना उस समय के घामिक 
जीवन की पराकाष्ठा को सूचित करता है । मनीपियों का आदर करना उस समय के 
धर्म का महान्‌ तत््वथा । समाज को सुव्यवस्थित रखने के लिए घ॒र्मं का ऐसा ग्रावरण 
डाल दिया गया था कि सभी व्यक्तियों को सुखपूर्वंक जीवन व्यतीत करने का श्रवसर 
मिल सके । समाज-कंटकों को कुचलने के लिए शक्ति श्ौर अ्रनुशासन को ग्रत्यधिक 
महत्त्व दिया जाता था | श्रत: ऋग्वेदिक घामिक जीवन में समस्त घाभिक झादर्शों को 

यथेष्ठ स्थान मिला हुप्ना था । 
उत्तर बैदिक संस्कृति 
(7.शथ' ए०ततांर2 "घ/ए७०) 

ऋग्वेद की रचना 30 0 वर्ष ईसा पूर्व में हो चुकी थी । यजुर्वेद, सामवेद 
तथा अथर्वेवेद संहिताएँ उसके पश्चात्‌ ही संकलित हुईं । उसी समय विभिन्न वेदों के 
ब्राह्मणों, श्रारण्यकों तथा उपनिपदों का किचितु कालभेद से प्रणयत शुरू हुआ । इन 

ग्रन्थों की रचना में हजारों वर्ष का समय लगा । ईसा पूर्व छठी शताब्दी में बुद्ध तथा 
महावीर का उदय यह सिद्ध करता है कि 600 ई.पू. में ब्राह्मण धर्म चरम सीमा की 
श्रोर भ्रग्नसर था । श्नतः उत्तर वैदिक संस्क्ृति 2500 ई.पू. से लेकर 600 ई प्‌. तक 
की कालावधि में विकसित होने वाली स्वीकार कही जा सकती है। उत्तर वैदिक 
युगीन संस्कृति का स्वरूप निम्न बिन्दुओं के श्राधार पर स्पप्ट किया जा सकता है -- 
]. दाशंनिक अनुचिन्तन का विकास, 2. यज्ञों का महत्त्व, 3. स्वाध्याय का महत्त्व, 
4. शिक्षा की प्रवानता, 5. वैराग्य और ज्ञान की प्रधानता, 6. बणुं-व्यवस्था, 
7. गझ्राश्म-व्यवस्था, 8. ग्रुद और शिष्य के पावन सम्बन्ध, 9. कर्मेठता, 
0. तारी-उद्धार । 

4. दा्शतिफ श्रनुचि8म्तन का विकास--क्षाह्मण ग्रन्थों की संस्कृति में यज्ञ को 
ईश्वर का स्वरूप माना जाने लगा था | ब्राह्मण ग्रन्थों ने यज्ञ को वैज्ञानिक रूप देकर 
समाज को नियमितता का पाठ पढ़ाया । श्रारण्यकों ने ईश्वरीय चिन्तन को प्रधानता 
देकर समाज को एक नई दिशा की ओर शप्रावर्तित किया । जब उपनिपदों का विकास 
हुआ तो दार्शनिक भ्रनुचिन्तन विविध मुखी हो गया | ईश्वर को विराट्‌ विश्व के रूप 
में देखा जाने लगा | समस्त संसार को ईश्वर से परिपूर्ण बताया जाने लगा ॥' 
ईप्वर के तेज या भय से सूर्य का तप्त होना माना गया, वायु को नित्य गतिशील 
माना गया, अग्नि को नित्य दाहकतापूर्णो माना गया । ईश्वर को 'नेति-नेति' नामक 


] ईशायास्योपनिषद्‌, |/] 
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सिद्धान्त के श्राघार पर प्रक्ृत्यतीत सिद्ध किया गया ।* ईश्वर की शक्ति से मत मनन 
करता है, मन ईश्वर तक नहीं पहुँच पाता । ईश्वर की शक्ति से बुद्धि चिन्तन करती 
है, बुद्धि ईश्वर तक नहीं पहुँच पाती । ईश्वर को शब्दातीत बताते समय यही कहा 
गया--यतो वाच: निवर्तेन्ते अप्राप्य मनसा सह । 


उत्तर वेदिक काल में श्रात्मा के विकास या श्नात्म ज्ञान पर पर्याप्त बल दिया 
गया । झ्रात्मा जन्म-जन्मान्तर के संस्कारों से श्रावृत होने के कारण अपने वास्तविक 
रूप में प्रकट नहीं हो पाती । श्रतः व्यक्ति को जाग्रत, स्वप्न, सुपुप्ति तथा तुरीय 
नामक चार श्रवस्थान्रों के क्रम से श्रात्मा के स्वरूप को जानने की चेष्टा करनी 
चाहिए । माण्ड्कयोपनिपद्‌ के |--2 तक के मन्त्रों में प्रात्मा के स्वरूप का तात्विक 
विवेचन किया गया है । उस समय की सस्कृति में यह तत्त्व भी प्रधान हो चुका था 
कि जो व्यक्ति वलहीन है, वह किसी भी प्रकार से ग्रात्म ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकता | 
ग्रात्म ज्ञान की उपलब्धि हेतु प्रमाद श्रौर ग्रालस्य को त्यागता ग्रावश्यक माता गया। 
श्रात्म ज्ञान प्रवचन से ही नहीं होता और न झाडम्बरों को घारण करने से । 
शास्त्र सिद्ध मार्ग को अपनाने वाले व्यक्ति के सम्मुख आत्म प्रकाश स्वतः प्रकट हो 
जाता है | भ्रात्मा के स्वरूप के विपय में विचार करते-करते उत्तर वैदिक युग में 
झ्ात्मवादी संस्क्ृति का सर्वाधिक प्रचार हो चुका था। आत्मा को ईश्वर का अंश ही 
नहीं, श्रपितु स्वरूप भी माना जाने लगा था ॥* आ्रात्म-चिन्तन के ग्राघार पर योगमार्ग 
एव्र ज्ञान मार्ग को सबसे प्रधिक महत्त्व मिला | 


उत्तर वैदिक युग में मोक्ष को चरम पुरुषार्थ माना गया | अविद्या एवं विद्या 

दोनों के स्वरूप को जानने से मुक्ति का रहस्य प्रकट किया गया । मोक्ष को प्रमरता 
के रूप में मानकर एक पवित्र घारणा का विकास हो चला | मोक्ष की प्राप्ति वे 
व्यक्ति नहीं कर सकते जो श्रविद्या के समुद्र में डे रहने पर भी झपने भ्रपकी प्रकाण्ड 
पण्डित एवं शास्त्रविद्‌ मानकर ग्रभिमानपुरं व्यवहार करते हैं। वे व्यक्ति स्वयं को 
वासना के समूह में प्रवृत्त करते हुए भन्‍्य लोगों के मार्गदर्शक वनकर उन्हें भी उसी 
प्रकार पतनोन्‍्मुख करते हैँ, जिस प्रकार श्रन्धा व्यक्ति ग्रन्धों का मार्गदर्शक बनकर 
“सबको कूप में गिरा देता है । विद्या या प्राध्यात्म ज्ञान के द्वारा ही मुक्ति सम्मव है । 
उत्तर वैदिक युग में संसार को सत्य शौर मिथ्या रूप में देखने के प्रनेक वाद 
प्रचलित हो चुके थे | वैदिक संहितात्नों में साँसारिक समृद्धि को मूल सॉस्कृतिक 
धराघार माना जाता था| परन्तु उपनिपद्‌ संसार को ग्ाष्यात्म दृष्टि से श्रसत्य बताकर 
ईशवर को ही सत्व वता रहें थे | विभिन्न विचारघाश्प्रों के विकास के कारण वैदिक 
युगीन व्यक्तियों के प्रागे पर्याप्त उलभरने भी व्याप्त हो गई । वया मान्य है झोर 
क्या श्रमान्य ? इसी प्रश्न को लेकर विभिन्न ऋषियों के मत समाज में घर कर गए । 
फिर भी मत-मतान्तरों के विकास के कारण दार्शनिक प्रतिमा का विविघमुती उदव 
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ही मानना चाहिए । उत्तर वैदिक युग की संस्कृति में दार्शनिक अनु चिन्तन ने जीवन- 
दर्शन को ग्रनेक रूप प्रदात करके एक स्वस्थ एवं पवित्र मार्ग का अध्याय जोड़ा । 

2. यज्ञों का महत््व--उत्तर वैदिक संस्कृति में यज्ञव्राद का बोलवाला हो 
चुका था । संहिताओ्रों में यज्ञ को प्राथमिकता दी गई | समस्त वैभवों को प्राप्त 
करने के लिए यज्ञ को ही मूल साधन माना गया । ब्राह्मणों में यज्ञ को ईश्वर का 
स्वरूप माना जाने लगा । संसार में एक सुवब्यवस्थित घारणा को विकसित करने 
के लिए यज्ञ के विभिन्न रूपों को प्रतिपादित किया गया | ग्ृहस्थियों के लिए पंच 
महायज्ञ को श्रनिवार्य बताया गया । यदि कोई गृहस्थी श्रतिथि को देव के समान 
मानता है, संतान-प्रवाहु को सम्यक्‌ महत्त्व देता है। देव यज्ञ का सम्पादन करता 
है, ज्ञान के विकास में योगदान देता है । श्रीर जीव-जन्तुग्रों के प्रति उदार हष्टि रखता 
है--वह यज्ञ के यथार्थ स्वरूप से परिचित है । श्रारण्यकों ने वानप्रस्थियों के यज्ञ 
को भी महत्त्व दिया | उपनिपदों में योग-यज्ञ तथा ज्ञान-यज्ञ को प्रस्तुत किया गया है । 
ब्राह्मणों के यज्ञ में कर्मकाण्ड की प्रधानता है तथा कल्पसूत्रों में यज्ञवाद का प्रचण्ड 
रूप विद्यमान है। उपनिपदों में कर्मकाण्ड का विरोध करके साधना-स्वरूप यज्ञ को 
महत्त्व दिया गया है । 

3, स्वाध्याय फा महत््व--उपनिपदों में स्वाष्याय की महिमा पर पर्याप्त 
प्रकाश डाला गया है | स्वाध्याय के कारण ऋत एवं सत्य तत्त्व का ज्ञान होता है । 
स्वाध्याय के ही कारण व्यक्ति पवित्रता का पाठ सीखने के साथ-साथ नियमित जीवन 
व्यतीत करना भी सीखता है। वेदों का स्वाध्याय करने से व्यक्ति वैदिक घमं के 
मर्म को समभता है। यदि कोई व्यक्ति संसार के रहस्य को जानना चाहता है त्तो 
उससे स्वाध्याय के बल से दार्शनिक एवं धार्मिक तत्त्वों को जानना होगा | स्वाध्याय 
केवल वही व्यक्ति कर सकता है जो प्रमाद और आलस्य से दूर रहने.की यथासम्भव 
चेष्टा करता है। स्वाध्याय में ऋत विद्यमान है। स्वाध्याय सत्य की प्रदान करने 
वाला सिद्ध होता है । स्वाष्याण तप का मूल है तथा इन्द्रियों के दमन का झ्राधार 
है। स्वाष्याय से मन का शमन किया जाता है। स्वाध्याय में ही अग्निहोन्न है 
तथा स्वाध्याय में भ्रतिथि-सत्कार सन्निहित है। स्वाघ्याय की महिमा पर विभिन्न 

ऋषियों ते श्रनेक प्रकार की घारशाएं व्यक्त की हैं |? 

4. शिक्षा की प्रधानता--अथर्ववेद के श्राधार पर यह घारणा सुपुष्ट हो 
जाती है कि उत्तर वैदिक युग में पठन-पाठन की समुचित व्यवस्था थी ।* विद्यार्थी 
का उपनयन संस्कार कराया जाता था, जिससे विद्यार्थी 'द्विज! रूप धारण करता था । 
एक जन्म तो माता के गर्म से होता है, उसे शरीर का जन्म कहते हैं परन्तु जब 
व्यक्ति ज्ञान प्राप्त करने का मानस बनाकर पढ़ने का उपक्रम करता है, तो वह व्यक्ति 
का दूसरा जन्म है । तैत्तिरीयोपनियद्‌ में शिक्षा के महत्त्व पर प्रकाश डाला गया है । 
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ब्रह्मविद्या की गहनताओथों को उपनिपदों में भली-भाँति चित्रित किया गया है। 
दत्कालीन शिक्षा में सदाचार की ग्रावश्यक्रता पर सर्वाधिक बल दिया जाता था । 
जो कर्म करणीय हैं, उनकी प्रामाणिकता वताने के लिए वैदिक साहित्य को शब्द- 


प्रमाण के रूप में प्रस्तुत किया जाता था। शिक्षा प्राप्त करने के लिए श्रद्धा की 
प्रावश्यकता पर बल दिया जाता था। लज्जा और भय को अनुशासनात्मक रूप में 

श्रच्छा स्थान ग्राप्त था। गुरु के उपदेश को ब्रह्मवाक्य के रूप में आदर दिया जाता 
था | उपदेश पालन को अनुशासन के रूप में गिना जाता था। सदाचार को प्रति- 
पादित करने वाला एक उदाहरण देखने योग्य है-- 


सत्यं वद । धर्म' चर। स्वाध्यान्मा प्रमद:। आचार्याय ब्रियं घनमाहुृत्य 

प्रजातन्तुं या व्यवच्छेत्सी: । सत्यान्त प्रमदितव्यम्‌ । घर्मान्न प्रमदितव्यम्‌ ॥ 
+तैत्तिरीयोपनिपद्‌, शिक्षावल्ली 

बृहदारण्यक उपनिपद्‌ के अनुशीलन से यह स्पष्ट हो जाता है कि उस युग 
में याज्वलक्य, नारद, समत्कुमार जैसे महान्‌ आचार्य विद्यमान थे। केवल म्रच्छे 
आाचाये ही नहीं, श्रपितु जिज्ञासु और सुशील शिष्यों की भी कमी नहीं थी । इन्द्र, 
विरोचन, जानश्रुति, उद्दालक जैसे श्नुशाप्तित शिष्पों की भी एक लम्बी परम्परा रही 
थी । सम्पूर्ण व्यवस्था का श्रेय गुरु और शिष्य के पावन सम्बन्धों को ही दिया जा 
सकता है । 

उत्तर वैदिक युग में शिक्षा का उद्दं श्य भी अत्यन्त व्यापक था ॥7 शिक्षा का 
विशिष्ट उद्द श्य समाज में श्रद्धा का विकास करना था; विद्यार्थियों की मेघा को 
कुशांग्र ववाना था; धनाजंव को भी महत्त्व दिया जाता था; श्रायुवर्धन के उपाय 
बताये जाते थे; श्रमरता का पाठ पढ़ाया जाता था । शिक्षा पूरी होने पर विद्यार्थी 
को ग़हस्थ में प्रवेश करने की श्रनुमति दी जाती थी | वैदिक युग का यह सिद्धान्त 
कि एक विद्यार्थी जब तक स्वावलम्बी नहीं बने तव तक उसका विवाह व किया 
जाय, आ्राज अत्यधिक अनुकरणीय है । उसे समय के अधिकाँश विद्यार्थी सत्य ज्ञान 
को पाने के लिए श्रेष्ठ गुरुओं की खोज करने के लिए उद्यत रहते थे । 

छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ में सनत्कुमार श्रौर देवषि नारद की मेंट के प्रसंग से यह 
ज्ञात होता है कि उत्तर वैदिक काल में ग्रवेक विद्याएँ प्रचलित थीं। नारद ने स्वयं 
को अनेक विद्यात्रों का ज्ञाता कहा है | वे नश्षत्रविद्या, देवविद्या, भूतविद्या, ब्रह्म विद्या, 
क्षात्रविद्या, त्कंशास्त्र, इतिहास तथा पुराण श्रादि को भली-भाँति जानते थे। 
ब्रह्मविद्या के प्रसंग में शाण्डिल्य विद्या का भी प्रतिपादन श्रपना पृथक्‌ महत्त्व रखता 
है | इसी प्रकार वृह॒दारण्यक से ज्ञात होता है कि उत्तर वैदिक युग में प्राध्यात, 
उपाख्यान, प्रचलन श्रादि को शैक्षरिपिक स्तर का महत्त्व दिया जाता था । 

शिक्षा प्राप्त करने का अधिकार चारों वर्णों को था। स्त्री-पुृरष समान झूप 
से वेद पढ़ने के श्रधिकारी थे। श्रात्मा को स्त्री भ्रौर पुरुष दोनों से ऊपर माना 
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जाता था। अतः श्रात्मिकज्ञान पाने का सभी को श्रधिकार था। ब्रह्मचर्य ब्रत धारण 
करके ही विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करने का अधिकारी होता था। विद्या-कैन्द्र 'परिपद्‌! 
कहा जाता था । दूर-दूर से विद्यार्थी पढ़ने के लिए एकत्र होते थे। अतः उत्तर 
वैदिक युग में शिक्षा को संस्कृति का सर्वश्रेष्ठ श्रंग माना जाता था । 

5, बेराग्य श्रौर ज्ञान की प्रधावता--उपनिपदों में ब्राह्मणों तथा आरण्यकों 
के क्रमशः गृहस्थ तथा वानप्रस्य-घर्म से पश्रागे संन्यास-धर्म पर विचार किया गया । 
उपनिपदों का ज्ञानमार्ग चिन्तन का चरम बिन्दु कहा जा सकता है । आत्मा का ज्ञान 
न प्राप्त करने वाले व्यक्ति को श्रात्महन्ता तक कह दिया जाता था ।* ऐसे व्यक्तियों 
की कटु निन्‍दा की जाती थी जो शिक्षित होने पर भी सदाचारी नहीं बन पाते थे । 
उस ज्ञान को भार-स्वरूप माना जाता था, जो व्यक्ति का उद्धार न कर सके । अतः 
श्राचरण की पवित्रता के ऊपर अ्रत्यधिक वल दिया जाता था। ज्ञान की धारा जब 
ब्रह्म हपी समुद्र में न मिले तव तक उसके अविरल प्रवाह को बनाए रखने पर बल 
दिया जाता था । यथार्थ ज्ञान को प्राप्त करने पर ज्ञानी की गम्भीरता को महत्त्व 
दिया जाता था । यह संसार अनेक आाकर्षणों से पूर्ण है, श्रतः यहाँ प्रवल वैराग्य 
घारण करके ही सत्य एवं ग्रनन्त ज्ञान को प्राप्त किया जा सकता है । 

समस्त यौगिक चमत्कारों का आधार वेराग्यपुर्ण योगाम्यास को ही बतलाया 
गया है । संबम का प्रमुख आ्राघार वैराग्य ही चताया गया है। 'तिेस त्वक्तेन 
भुल्जीया नामक सिद्धान्त वँराग्य श्र ज्ञान के समन्‍्वय पर भी भ्रोघारित है । 

6. वर्ख व्यवस्था--ऋग्वैदिक काल में थो वर्णा-व्यवस्था लागू हुई थी, 
उसको ग्त्यन्त विस्तुत रूप देने का श्रेथ उत्तर वैदिक युग को है । इस युग में वर्णो- 
व्यवस्था पर्याप्त रूढ़िग्रस्तता को प्राप्त हो चुकी थी। पुरोहित का पुत्र पुरोह्ठित बनता 
था तथा क्षत्रिय का पृत्र वीर न होने पर भी क्षत्रिय ही रहता था। ऋग्वेद में 
वर्णित परि लोग ही वैश्व वन गये तथा वे भ्रनेक प्रकार के उद्योगों में कुशल होने 
के कारण वैश्य वर्ण का प्रतिनिधित्व करते थे । ऋग्वैदिक दास या दस्युओं को बलपुर्वक 
शूद्र वनाबा गया था। परन्तु दासों की प्रत्नलता ने आर्यो को उन्हें भी आर्यों में स्थान देने 
को विवश कर दिया तथा शूद्रों को भी ईश्वर का अंग माना जाने लगा । शूद्रों ने भ्रपती 
घनाढ्यता फे कारण वेद पढ़ने का अश्रधिकार भी ले लिया। ब्राह्मण ग्रन्थों में घूद्र 
की स्थिति कुछ शोचनीय हो गई थी । शूद्र नोकर को मालिक की इच्छा के ऊपर 
नौकरी मिलती थी तथा उसे यथेच्छा हटा दिया जाता था। मालिक शअ्रपनी इच्छा 
के अनुसार णुद्र नौकर का वध भी कर देता था ।॥१ वैश्य लोग अपने व्यापार के 
बल पर धनश्रेप्ठी वन गये । कल्पपत्रों में ब्राह्मयशवाद का घोलवाला दिखलाया 
गया हैं। यदि ब्राह्मण कोई अपराघ कर देता था तो ऐसे ही भ्रपराध की स्थिति 


] ईशात्रास्‍््योपनिषद्‌, 3 
2 पजुवेद, 40/] 
3 ऐदरेय ब्राह्मप, 7/29 
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अन्य वर्णो के व्यक्तियों को ब्राह्मण की अपेक्षा कठोर दण्ड मिलता था। अतः 
संहिताओं में वर्णं-व्यवस्था के सन्दर्भ में जो वैज्ञानिकता प्रचलित हुई थी, वह 
ब्राह्मणों तथा सूत्रों के युग में पहुंचकर प्रायः ब्राह्मणवाद के रूप में परिवर्तित 
हो गई । 

7. श्राश्नत व्यवस्था--ऋग्वेदिक युग में केवल ब्रह्मचयं तथा ग्र॒हस्थ दो ही 
आश्रम थे । परन्तु उत्तर वैदिक युग में चारों ग्राश्रमों की प्रतिष्ठा हो गई । झारण्पकों 
ने वानप्रस्थ श्राश्नस को महत्त्व दिया तथा उपनिपदों ने संन्यास आ्राश्नम को। 
आरण्यकों में वानप्रस्थी का दन में रहना, वेदाम्यास केरना तथा भिक्षान्न गर 
आश्रित रहना आवश्यक सिद्ध कर दिया था । उपनियदों में ज्ञानमार्ग के प्रतिपादन में 
प्रथम तीन आश्रमों को महत्व देकर भी संन्यास के महात्म्प्र को विशदतापुर्वेक 
प्रस्तुत किया । संन्‍्यासी के लिए सत्य एवं अनन्त ज्ञान-स्वरूप ब्रह्म को जानना 
प्रावश्यक माना गया । ब्राह्मणों तथा सुत्रग्नन्थों ने ग्रहस्थ आ्राश्रम के अनेक नियमों को 
प्रसनुत करके ग्रुस्थाश्रम की श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया । धर्म, श्र्थ, काम तथा 
मोक्ष की सिद्धि के लिए आंश्रम-व्यवस्था को वैज्ञानिक स्तर प्रदान किया गया। 
उत्तर वैदिक युग की आश्रम व्यवस्था का सूत्रपात ब्राह्मणों से ही हो चुका था । 

8. गुरु शौर शिष्य के पावन सम्बन्ध--उत्तर वैदिक युग में गुरु को ब्रह्मज्ञानी 
माना जाने लगा था। शिपष्य-समूह सदगुरुकी खोज के लिए तत्पर रहता था। 
कठोपनिपद्‌ में गुह और शिष्पर के पावन सम्बन्धों की विशद चर्चा की गई है। 
नचिकेता श्राचायं यम को खोजने के लिए दुर्गंगभ पथ को पार करके ग्रपने गन्तव्य 
तक पहुँचा था। उस समय के शिष्य गुरु को ईश्वर के समान मानकर अपने आात्म- 
परिष्कार का कार्य किया करते थे । उत्तर वैदिक युग की संस्कृति में गुरु शोर शिष्य 
कथनी झौर करनी के बीच की खाई को पाटने की यधासम्भव एवं यथाशक्ति चेप्टा 
किया करते थे । ब्राह्मण काल में ब्राह्मण को श्रन्य वर्णों के लिए ग्रृदहप मावा 
जाता था | ईश्वर को गुरुओों का भी ग्रुरु माना जाता था। तैत्तिरीय उपनिपद्‌ में 
आचार्य श्रथवा गुरु के श्रादर का उल्लेख किया है ।? | 

9. कमंठता--यजुर्वेद मे कर्मनिष्ठा की स्पष्ट सूचना है। उस समय कर्म- 
परायणु रह कर सौ वर्ष तक जीवित रहना सांस्क्ृदि(, तत्त्व माना जाता था । 
ब्राह्मणों में विभिन्न यज्ञों के सम्यादन को लक्ष्य करके कर्मठता का सन्देश दिया 
गया। निष्काम कर्मयोग की स्थापना का सर्वाधिक श्रेय उपनिपदरों को है। 

हृदारण्यकोपनिपद्‌ में यथार्थ ज्ञान को प्राप्त करके निष्काम कर्मंयोग के प्राघार पर 
कमेंठ आचररा व्यक्त करते ये। मैत्रेयी ने निष्काम कर्मयोग को भ्रपनाकर ग्रह्मविद्या 
को अभ्रपनाना सॉँस्कृृतिक कर्तव्य समझा | कात्यायनी ने अपने पति की झाजशा को 
ब्रह्मवावय मानकर पारिवारिक संचालन को झ्पना परम पुनीत कार्य समकता तथा 
अपने पति याज्षवलक्य को ब्रात्मानुसंघान के लिए संन्यास घारण करने दिया । उत्तर 


] तैत्तिरीयोपनिपद्‌, शिक्षावल्त्ती 
2. यजुर्वेद, 40/]-2 
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वैदिक समाज में कृषि, वाणिज्य, कला-कौशल की वृद्धि यही सूचित करती है कि 
उतप्त समय कर्मठता का बोलबाला था । 

0. नारो-उद्धार--यजुर्वेद में शूद्र श्रोर उच्च वर्णो के व्यक्तियों के साथ 
नारी को भी वेद पढ़ने का अधिकारी घोषित करके उप्त समय की नारी-उद्धार की 
भावना से विभूषित कर दिया है। मैत्रेयी तथा गार्गी नामक शऔपनिपदिक महिलाएँ 
ब्रह्मविद्या में परम प्रवीण प्रदर्शित की गई हैं, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि 
उत्तर वेदिक काल मे नारी-उद्धार की भावत्ता चरम बिन्दु पर पहुँच चुकी थी । 
परन्तु राजाशों तथा ऋषियों के अनेक विवाह नारी-उद्धार की भावना को व्याधात 
पहुँचने वाले भी हैं। मह॒पि याज्नवलक्य की दो पत्नियाँ थीं-मैत्रेयी और 
कात्यायनी । शतपथ ब्राह्मण में माप मनु की श्रद्धा एवं इड़ा नामक पत्नियों की 
श्रोर संकेत किया । अथवंवेद में यमन्यमी संचाद के श्राधार पर जहां स्वच्छन्द 
विवाह-प्रणाली को सूचित किया गया है, वहीं चैवाहिक झ्रादशे की श्रोर भी संकेत 
किया गया है । 

उपयु क्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि उत्तर वैदिक युग में संस्कृति 
प्रनेक रूपों को लेकर मुखरित हो चुकी । सुदीर्घकाल की यात्रा में संस्कृति के श्रवेक 
रूपों का मिर्मित हो जाना भी स्वाभाविक था । 

वेदिकयुगीन सामाजिक स्थिति 

वेंदिक युग के समाज के विपय में जानने का एकमात्र श्राघार वैदिक 
साहित्य है। 300 ई. पू. से लेकर 600 ई. पू. तक के समाज की स्थिति का 
विविध मुखी चित्रण वैदिक साहित्य के विभिन्न भागों में किया गया है। आयों 
और ब्रनायों के संघर्ष के कारण उस समय का समाज किसी विशेष व्यवस्था की 
श्रोर बढ़ने के लिए चाघ्य हुम्रा, जिसका यहां हम संक्षिप्त उल्लेख कर रहे हैं वेदिक- 
युगीन सामाजिक स्थिति को स्पष्ट करने के प्रमुश्च बिन्दु इस प्रकार हैं--. वर्ण- 
व्यवस्था, 2. श्राश्रम व्यवस्था, 3. पारिवारिक जीवन, 4. दैनिक जीवन, 5. विवाह- 
प्रथा तथा 6. समाज में स्त्रियों की स्थिति । 

[. बर्णे-व्यवस्था--वैदिक काल में श्रायों और अनार्यो का निरन्तर संघर्प 
चलता रहा | इन्द्र ने वृत्र तथा उसके श्रतुयायियों को खदेड़ना शुरू कर दिया।र 
दश राजाग्रों ने मिलकर राजा सुदास के ऊपर ब्राक्रमण किया, जिश्नमें इन्द्र और 
बरुस ने सुदास की रक्षा करके आसुरी शक्तियों को समेट डाला ।2 ऐसे संघर्ष के 
कारण समाज को व्यवस्थित रखने की प्रावश्यकता प्रतीत हुई । सुदास के पुरोहित 
वशिष्ठ ने इन्द्र श्लौर वरुण का स्तवन करते समय यही बताया है कि उस समय 
ब्राह्मण तथा क्षत्रिय वर्ण की प्रधावता थी । परन्तु प्रार्यों ने श्रपने यौधेय स्वभाव 
का परिचय देकर परण्ियों की निधियों को लूद लिया तथा असुर वर्ण को शक्ति से 


] ऋग्वेद, 7/83/9 
2 बही, 7/83/8 


254 प्रादीन भारत का साहित्यिक एवं सांस्कृतिक इतिहास 


दवाकर सुहढ़ सामाजिक व्यवस्था के विषय में विचार किया। किसी वर्ग 
को छोटा तथा किसी वर्ग को वड़ा न बनाकर सभी को सन्‍्तुप्ट करने के लिए 
समस्त समाज को विराट पुरुष के रूप में परिकल्पित किया गया । विराट पुरुष का 
मुख ब्राह्मण, वाहु क्षत्रिय, जंघाएँ वैश्व तथा पैरों को शूद्र कहा गया ।* ग्रत: एक 
निरन्तर चलने वाले संघर्ष को श्रपेक्षाकृत रोकने के लिए वर्ण व्यवस्था को जन्म 
दिया गया | वैदिक युगीन वर्ण-व्यवस्था का परिचय देने के लिए यहाँ चारों वर्णों 
पर विचार कर लेना आवश्यक एवं उपादेय सिद्ध होगा । 
ब्राह्मयए-ऋग्वैदिक सुक्तों में ब्राह्मण को मुख का रूप देकर उसे ज्ञान का 
प्रतीक बना दिया गया है । उस समय के ब्राह्मण चिकित्सा, शिक्षा तथा ब्रन्य विभागों 
के कार्य किया करते थे । व्यावसायिक स्वतन्त्रता को स्पष्ट करमे के लिए एक ऋषि 
ते यहाँ तक व.ह डाला है कि मेरा पिता वैद्य है, मेरी माता पिसनहारी है तथा 
में कविता करता हु ।? जब आशिक हृष्टकोरा को दार्शनिक और घार्मिक रंग देकर 
वर्ण-व्यवस्था को मनोवैज्ञानिक रूप प्रदान किया गया तो ब्राह्मण का कार्य पुजा, 
उपासना, यज्ञ जैसे कार्यो से जुड़ गया । स्तोम यज्ञ का सम्पादन करते समय अध्वयु 
क्रिया-काण्ड को सम्पन्न करता था, होतू मन्त्र सुनाता था, उदगाता साम गाता 
था। ग्रतः यज्ञ का कार्य ब्राह्मणों के हाथ में श्रामे पर श्ननेक पद मिमित कर दिए गए । 
यथार्थतः यज्ञ-कार्य में जो विद्वत्वर्ग व्यस्त रहने लगा था, वही आाग्रे चलकर ग्रपनी 
पुरोहिताई के बल पर ब्राह्मण वर्ग के नाम से जाना गया । इस विद्वान्‌ वर्ग ने शिक्षा 
को अपना प्रमुख व्यवसाय बनाया तथा अध्ययन-अध्यापन के साथ-साथ यजन-याजन 
एवं दान-प्रतिदान को अ्रपनाकर अपने वर्ण के स्वरूप को छास्त्रसंगत वना लिया । 
ब्राह्मण तथा सूत्रग्रन्यों के जटिल कर्मकाण्ड को देखकर यह स्पष्ट हो जाता है कि 
ब्राह्मण वर्ण में कर्मकाण्ड की इतनी विधियों का प्रचलन हो गया कि पुरोहितों या 
ब्राह्मणों के बच्चे ही पंतृकता का लाभ उठाकर उन विधियों को सीखने में योग्य 
सिद्ध हो सके। अतः ब्राह्मण वर्ण जातिगत रूप में कट्टरता को प्राप्त करता 
चला गया ! 
ब्राह्मण में ज्ञान के प्राधान्य के आधार पर उसे शिक्षा का प्रधिकारी माना 
जाने लगा । सनत्कुमार, नारद, ब्रह्म, विश्वामित्र तथा वशिप्ठ जैसे ऋषियों को 
सभी विद्याप्रों का केद्ध माना जाने लगा जो उपनिपदों में श्रनेक रूपों में वशित है। 
ब्राह्मण गण को ज्ञान के क्षेत्र में विकसित देखकर तथा उप्त वर्ण को धर्मगुए मान 
लिए जाने के कारण उसके अश्रपराघों को भी उदारतापूर्वकर देखा जाने लगा | यदि 
कोई ब्राह्मण कोई घोर श्रपराघ कर देता तो उसे श्रन्य वर्ण के श्रपराधी व्यक्ति 
की श्रपेक्षा बहुत कम दण्ड दिया जाता था। चैदिक ब्राह्मणों को झपनी सुरक्षा का 
पूरा ध्यान रखना पड़ता घा। इसीलिए वशिप्ठ ने कई बार वरुण की स्तुति करते 


॥ बही, 0/90/2 
2 वही, 92/3 
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समय अश्रपनी अतिविनीत झ्रादत का परिचय दिया है। इन्द्र और वरुण का संरक्षण 
पाकर ब्राह्मण वर्ण अपने श्राश्रयदाताग्रों की कुशलता की कामना करता हुम्रा 
सानन्द रहा करता था। विदेह, अश्वपति तथा श्रजात शत्रु जैप्ते राजा ब्राह्मणों की 
विद्वता से प्रभावित होकर उन्हें सम्यक्‌ दान व मान प्रदान क्रिया करते थे | ब्राह्मण 
श्रपने आाश्रयदाता से रुष्ट हो जाने पर उसे विनष्ट करने के विषय में भी प्रयास 
क्रिया करते थे | वशिष्ठ ने त्रिशंकु को नष्ट करने के लिए अयोध्या के सिंहासन को 
श्रपने अ्रधीन किया था। विश्वामित्र ने राजपि होने पर भी शस्त्र घारण करना 
उचित समझा था। अ्रतः वेदिक युग के ब्राह्मणा को स्थिति पर्याप्त श्रच्छी कही जा 
सकती है । 

क्षत्रिय--आर्यों और श्रनायों के युद्ध का क्रम चलता रहने के कारण शआ्रार्यो 
को क्षत्रिय वर्ण की व्यवस्था करनी पड़ी । जिस प्रकार भुजाग्रों में शरीर की रक्षा 
करने की शक्ति रहती है, उसी प्रकार समाज रूपी शरीर की रक्षा करने के लिए क्षत्रिय 
वर्ण की भ्रावश्यकता पड़ी | इन्द्र, विष्णु, सुदास, पुरुरवा जैसे श्रनेक राजा समाज 
की रक्षा में तत्पर दिखाये गये हैं ॥ रखभूमि में श्रपना पौरुष प्रदर्शित करने के लिए 
श्रार्य सेन्य-सज्जा के साथ उतरा करते थे ।? बैदिक युग का क्षत्रिय पूरे जीववकाल 
में समाज की रक्षा का प्रण लेकर जीवित रहा करता था । सैविक व्यवस्था हो 
जाने पर सैनिक पिता का पुत्र अनारयों का सामना करने के लिए श्रपने पूर्वजों को 
प्रतिवद्ध समझकर स्वयं भी तैयार हो जाता । दाशराज्न युद्ध से यह स्पष्ठ हो जाता 
हैं कि प्राचीन काल में क्षत्रिय दलवद्ध होकर अ्रनायों का सामना किया करते थे । 
क्षत्रिय वर्ण देव और प्रार्य दोनों में ही था। जिस प्रकार से इद्ध और वरुण प्रधुरों 
को पराजित करने के लिए कटिवद्ध रहते थे, उसी प्रकार आर्य राजा भी अनायों 
को कुचलने के लिए सन्नद्ध रहा करते थे | क्षत्रियों के घरों में नित्य-नृतत शूरता का 
वातावरण रहने के कारण उनके पुत्र-पुत्री भी वीर स्वभाव के बन जाते ये । क्षत्रिय 
वर्ण में वीरांगनाओ्ों के विकास का कारण मनोवैज्ञानिक स्तर पर सहजतया समर्क 
में श्रा सकता है । वैदिक युग का क्षत्रिय वर्ण अश्रपतरी प्रशंसा सुनने का श्रादी हो 
गया था। मृत्समद ने इन्द्र और उसकी सेना की प्रशंसा में श्रपने काब्य-हृदय को 
अवतीर्ों श्रथवा प्रकट कर दिया है । वशिप्ठ ने मित्र, वरुण तथा इन्द्र की प्रशंसा 
में अपने हृदय को खोलकर रख दिया है। वस्तुतः ऐसी ही प्रशस्तियाँ क्षत्रिय वर्ख 
को समाज की रक्षा के लिए तत्पर एवं भ्रनुप्रेरित करती थीं । 

प्रनायों से संघर्ष करते समय क्षत्रियों का हताहत होना भी स्वाभाविक कहा 
जा सकता है । इसीलिए वैदिक साहित्य में वीरों की प्रशंसा का राष्ट्रीय महत्त्व हो 
जाना स्वाभाविक था । जो व्यक्ति कायर होते थे, उनकी कठु निन्‍दा की जाती थी ॥7 
वीरतापूर्वक स्वभाव बनने पर क्षत्रिय वर्ण ने अपने वैवाहिक सम्बन्ध पअ्पने वर्णो 


ऋणेद, 6/26/ 


] 
2. ऋगेद, 7/04/3 
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तक ही सीमित रखना अधिक उचित समभा होगा । जिस प्रकार से ब्राह्मण वर्ण 
अपने वर्णो की ज्ञान-प्रधानता के कारण शुद्धि व उच्चता सिद्ध करता था, उसी प्रकार 
क्षत्रिय वर्ण अपनी वीरता के कारण प्रशासक वर्ग का रूप घारण करके स्वयं को 
कुलीन एवं श्रभिजात मानने लगा तथा उसके वैवाहिक सम्बन्ध क्षत्रिय-वर्ण की परिधि 
में ही सीमित होने लगे | क्षत्रिय वर्णो को वेद पढ़ने का पूर्ण अधिकार था । इसीलिए 
प्राचीन विद्याश्रों के विशारदों के रूप में क्षत्रिय भी सामने प्राएं। विदेह, जानश्रुति 
श्रादि प्रनेक राजा ब्रह्मविद्या के विचारक हुए हैं। क्षत्रिय वर्ण को शिक्षा के प्रायः 
सभी श्रधिकार मिले हुए थे, इसीलिए उस समय के समाज में घनुविद्या, गजशास्त्र 
श्रादि के प्रकाण्ड पण्डितों के रूप में वुघ जैसे राजाओं को सम्मान मिला । वैदिक 
युग का क्षत्रिय वर्ण ब्राह्मण वर्ण की भाँति अ्रपनी पवित्रता श्रौर महानता के 
संपोपण के लिए यथासंभव प्रयास करता हुआ श्रपने समाज की रक्षा का कार्य करता 
रहा । क्षत्रिय वर्ण के हाथों में शासन रहने के कारण उसमें भोग-विलास का प्राघान्य 
होना स्वाभाविक जान पड़ता है ।॥ जिस प्रकार से ब्राह्मण वर्ण में ज्ञान की प्रधानता 
उसे ज्ञानियों के बीच ही सम्बन्ध स्थापित करने के लिए बाध्य एवं विवश करती 
रही, उसी प्रकार क्षत्रिय वर्ण में भी शूरता श्ौर घीरता के श्राधार पर ब्पने वर्गा 
को महान्‌ बनाने की प्रक्रिया प्रारम्भ रही । उस समय का क्षत्रिय तेजस्विता, क्षमा- 
शीलता, घीरता, शुचिता, युद्धवीरता श्रादि गुणों से विभूषित रहा । इसीलिए ऋशखेद 


में उन व्यक्तियों की निन्‍दा की गई जो कायर होने पर भी वीर होने का दावा 
करते थे ।* 


चेश्य--यौवेय झारयों ने भारतवर्ष के जिन धनाढय व्यक्तियों को लूटा, उनको 
'परि' कहा जाता था| ब्राह्मण और क्षत्रिय वर्ण के श्रतिरिक्त जो वर्ण बचा उसे 
'विश' कहा जाने लगा । 'विश्' का श्र्थ है प्रवेश | 'विश' का श्रर्थ बैठना भी बताया 
गया है, जो अपने श्राप में भ्रामक है | क्योंकि वैदिक काल में यौधेय प्रार्यो ने पर 
श्रौर दस्युश्नों को न तो बंठने या स्थायित्व की स्थिति में रहने दिया था और न ही 
'विश' का श्र वैठना होता है | (विश से पूर्व 'उप” लगाने से “उपविश' शब्द बनता 
है, जिसका श्रर्थ है--वैठना । जब श्रार्यों ने पणियों के गुप्त खजानों को लूटकर 
उन्हें वेहाल कर दिया तथा दस्युग्रों को पराजित करके परियों को शक्तिणुन्य बना 
दिया तो प्रार्यों की व्यापारिक क्षमता जो पहले से ही नाममात्र थी, भ्रव वह भारतीय 
चानावरण में प्रौर भी अधिक ब्रस्त-व्यस्त जान पड़ी । तब “विश के रूप में जिस 
वर्ग का संकेत किया है, उसका श्रार्यो में प्रवेश हुआम तथा उसे वैश्य कहा गया । 
दैश्य! का श्रर्थ है--प्रविप्ट । ग्रतः ग्रा्यों में जिस वर्ग ने सामंजस्थ के प्राधार पर 
प्रवेश किया, उसे वैश्य कहा गया । ऋग्वेद के दशम मण्डल में विराट प्ृरुष की 
जंधाम्रों से वैश्यों को व्युत्पन्न बतलाया गया है । 


] ऋणगेद, 8/48/5 


2 रग्वेद, 7/04/3 
3 डॉ. रतिभानुत्तिहद नाहर ; प्राचीन भारत का राजनैठिक एवं साहिकृत्तिक इपिदात, पृ 73. 
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बैदिक युग का वैश्य श्रनेक व्यवसायों में रत रहता था । अ्रतः व्यवसाय-भेद 
के आधार पर वैश्यों की श्रसंडय जातियाँ विनिभित हो गयीं । ऐतरेय ब्राह्मण में 
वैश्य को 'अ्रन्यस्य वलिकृत'--श्रर्थात्‌ दूसरों को या प्रशासक वर्ग को कर देने वाला 
वतलाया गया है । इससे यह तो स्पष्ट हो ही जाता है कि वैदिक युग में वेश्य की 
स्थिति घनाढव रही थी। बैश्यों के कार्य कृषि, उद्योग तथा वाणिज्य तक व्यापक 
वन चुके ये । वैश्यों को “अन्यस्थाद्या--श्रर्थात्‌ दूसरों को भोग प्रदान करने वाला 
माना गया है । जिससे यह स्पप्ट है कि गैदिक युग का वैश्य वर्ण समस्त उपकरणों 
का निर्माता था। या यही कहना चाहिए कि बगैश्य वर्ण के हाथों में समस्त 
व्यापारिक कार्य का संचालन था। ऋग्वेद के 'उरुतदस्य गैश्य:' से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि जिस प्रकार जँधाएँ शरीर को गति देती हैं, उसी प्रकार उस समय के 
समाज को गतिशील बनाने का प्रमुख कार्य वैश्य वर्ण के हाथों में ही था । तत्कालीन 
वेश्य वर्ण की उपादेबता समझ कर ्रार्यों ने वैश्यों को 'द्विज! जातियों के अन्तर्गत 
ही गिना । इसीलिए वैश्यों को वेदाध्ययन जैसी सुविधाग्रों के विपय में किसी प्रकार 
की कोई ग्रापत्ति नहीं की गई है । अ्रत्तः वैदिक युगीन वैश्यों की सामाजिक स्थिति 
श्रच्छी कही जा सकती है। 

शूद्र-वैदिक युगीन शूद्र के विपय में श्रभेक प्रकार की बातें मिलती हैं । 
ऋग्वेद में विराट पुरुष के पैरों से शुद्रों की उत्यत्ति का संकेत किया गया है-पदम्यां 
शुद्रो5जायत' यदि ब्राह्मण मुख से जस्मे, क्षत्रिय भुजाशों से, गैश्य जधाग्रों से तथा 
शुद्र पैरों से तो गैश्यों को उत्पादक वर्ग के अन्तर्गंत तथा वाकी तीन वरणों को सेवा 
वर्ग के श्रन्तगंत रखा जा सकता है।. ब्राह्मणों का कार्य शैक्षरितक सेवा का था, 
क्षत्रियों का प्रशासनिक एवं सुरक्षापरक सेवा का तथा शूद्रों का अ्रन्य सेवाप्रों से 
सम्बन्ध था । ऐसी स्थिति में शूद्र की शोचनीय स्थिति का पता लग जाता है। पूर्ग 
वैदिक काल में भले ही शूद्रों की स्थिति श्रच्छी रही हो, परन्तु उत्तर गैदिक काल 
में शूद्रों तथा स्त्रियों को भी वेद पढ़ने का भ्रधकार दिया,” जिससे यह स्पष्ट हो 
जाता है कि किसी समय घूद्रों को वेदाष्ययन के श्रधिकार से वंचित रखा गया 
होगा। जिस प्रकार से शरीर के भ्रवयव एक-दूसरे के परिपूरक होने पर भी मुख, 
भुजा, जंघा तथा पैर उत्तरोत्तर कम महत्त्वपूर्ण कहे जा सकते हैं, उसी प्रकार शुद्रों 
को प्रथम तीन वर्णो की अपेक्षा हीन समझा जाता था । 

उत्तर औैदिक कण्ल में छूद्र दूसरे वर्णों का नौकर माना जाने लगा | इस तथ्य 
का द्योतक '“्रन्यप्रेप्य-ग्र्थात्‌ दूसरों का नौकर शब्द है। शूद्र शिक्षा, सेना तथा 
व्यापार के कार्यो से बंचित रहने के कारण ही शोचनीय कहलाया । इसी प्रकार शूद्र 
ग्रन्य वर्णो के सम्पन्न व्यक्तियों की इच्छा के श्राधार पर नौकरी से हटाये जा सकते 
थे । 'क्रामोस्थाप्यँ शब्द इसी आशय का संकेतक है क्षत्रिय वर्ण का प्रशासनिक वर्ग 
शुद्रों को संभवतः अधिक पीड़ित करता था। इसीलिए शूद्रों की शोचनीय स्थिति 


] यजूुवेद 
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को प्रकट करने के लिए 'यधाकामवरध्य' शब्द का प्रयोग हुझ्ना है। शुद्रों को श्रनेक 
सेवा-कार्य सौंपे जाने से उनके भी अनेक भेद-प्रभेद बन चुके थे। उस समय का शूद्र 
वर्ण णेद पढ़ने का भ्रधिकारी था--यही सबसे बड़ा झ्राधिकारिक एवं घामिक तत्त्व 
था । गैदिक साहित्य के सूत्रग्नन्थों से यह स्पष्ट हो जाता है कि शुद्रों को अनेक घामिक 
श्रधिकार भी मिले हुए न थे । 

गैदिक काल के अनुशीलन से यह स्पण्ट हो जाता है कि उस समय दार्शनिक 
प्रौर घामिक हृष्टियों से शुद्रों को बड़े-बड़े श्रधिकारों में सम्मिलित करके सामाजिक 
न्याय को स्थान दिया गया था, परन्तु शुद्रों का वध, उनकी सेवा की ग्रनिश्चितता 
जैसे कतिपय कार्य एं जीवन के मूल्य यही सिद्ध करते हैं कि झायों ने जिस वर्ग को 
दास बनाकर रखा था, वही क्षन्रिय आर्यों की इच्छा के अनुसार बाध्य था। कभी 
दास वर्ग युद्धप्रिय था, इसी लिए श्रार्यों ने उसे पराजित करके अपना सेवक बनाया । 
जो लोग भ्रार्यों के सेवक न बने, ऐसे दासों को दस्यु भी कहा गया | कुछ दासों का 
दस्युओं से अवश्य सम्बन्ध रहता होगा, जिसका दुष्परिणाम उनकी मृत्यु के रूप में 
सामने श्राता था । फिर उप्त समय के ममीपी सामाजिक समानता को महत्त्व देते थे। 
2. आश्रम व्यवस्था 

वैदिक युग में ब्रह्मचर्य, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास नामक चार श्राश्रमों 
की व्यवस्था धीरे-घीरे विकसित हुई। पहला श्राश्नम विद्यार्जज के लिए, दूसरा 
धनाज॑न के लिए, तीसरा पुण्पार्जन के लिए तथा चौथा प्राश्रम कैवल्य-लाभ हेतु हुम्ना 
करता था | अतः वैदिक युग में घर्म, श्र्थ, काम तथा मोक्ष की साधना के लिए 
चारों श्राश्रमों को उपयोगी माना जाता था। आश्रम-व्यवस्था के विषय में पहले ही 
विचार किया जा चुका है, अतः इस स्थान पर उसकी आवृत्ति करना पुनरूक्ति दोप 
ही होगा । 
3. पारिवारिक जीवन 

वेदिककालीन समाज में पुरुप-प्रधान समाज था। इसलिए पारिवारिक जीवन 
में माता की श्रपेक्षा पिता को अधिक सम्मान दिया जाता था। पिता या पितामह 
ही घर का स्वामी होने के कारण ग्रहपति कट्टलाता था। ग्रहपति ग्रहिणी का 
सम्मान करना उचित समझता था । यदि उसकी सन्‍्तान निष्क्रिय दिखलाई पड़ती 
श्री तो बहू उसे दण्डित करके प्रगति-पथ पर ग्रारूढ़ करने में भरसक प्रयास किया 
करता था | गृहपति एवं ग़हिणी श्रपनी होनहार सनन्‍्तान का पालन-पोपण करने में 
गये का अनुभव किया करते थे | पिता की सम्पत्ति का उत्तराधिकार ज्येप्ठ पुश्न॒को 
मिला करता था, परन्तु आवश्यक होने पर पैतृक सम्पत्ति को सभी भाद्दयों में बरातर- 
वरावर बाँट दिया जाता था । परिवार के वाह्य कार्यों में पुर को प्रवावता 
मिलती थी तथा घर के ग्रान्तरिक कार्यों में गहिणी की प्रधानता रहती थी । उत्त 
समय के परिवारों में संयुक्त परिवार-प्रया को महत्त्व दिया जाता था। संयुक्त परिवार 
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प्रथा में संतुलन बनाये रखने के लिए सम्पन्नता को वरेण्य माना जाता था| ऐसे 
परिवार की कन्याओ्रों का जीवन प्रायः नारकीय हो जाता था, जिनके भाई नहीं होते 
थे | वे कनन्‍्याएं प्राय: लम्पटों के शिकेजे में फंसकर श्रपने जीवन को श्राहों श्लोर 
श्राँसुप्नों में व्यतीत करने के लिए विवश हो जाती थीं |! 

परिवार में स्त्रियों को शोपरा-मुक्त रखने के लिए कताई-बुनाई के कार्यों में 
व्यस्त रखा जाता था । पत्नी अपने सास-एवसुर, देवर-ज्येष्ठ, पति-देवर झ्रादि के 
होने पर भी अपना स्वतन्न्र व्यक्तित्व विकसित करने के श्रवसर प्राप्त करती थी । 
पति-पत्नी भ्रपती सन्‍्तान के साथ घामिक इृत्यों को सम्पादित करते हुए पग्रानन्दित 
रहा करते थे । पत्नी पति के साथ सोमरस तैयार करती थी तथा यन्न-सम्पादन 
करती थी । जिस प्रकार उपा देवी सभी व्यक्तियों को जगावे का उपक्रम करती है, 
उसी प्रकार ग्रहिणी का कार्य सबसे पहले उठकर यथा समय अन्य पारिवारिक सदस्यों 
को जगाने से शुरू होता है। जिस प्रकार रात्रि देवी अपने शान्त वातावरण में सबको 
प्रानन्‍्ददायिनी सिद्ध होती है, उसी प्रकार स्त्रियाँ रात्रि में सवसे पीछे सोकर प्रपने 
परिवार का हित्तचिन्तत किया करती थीं। पत्ती को ग्ृहिंणी मानकर उसे ही घर 
का रूप माना जाता था । जहाँ ग्रहिणी है, वहीं गृह है, वहीं ग्रहस्थी है तथा वहीं 


श्रानन्‍्द है । शभ्रत: पारिवारिक जीवन में श्राशावादी दृष्टिकोण को प्रधानता दी 
जाती थी । 


4. दैनिक जीवन 

वैदिक युग के समाज में व्यक्तियों का दैनिक जीवन विभिन्न प्रकार के 
प्रामोद-प्रमोद, खान-पान, रहन-सहन तथा वेशभूषा को धारण करने से सम्बद्ध था । 
उस समय के व्यक्ति घुड़दौड़, रथदौड़, नृत्य तथा संग्रीत को अपने दैनिक प्रामोद- 
प्रमोद का साधन मानते थे । कर्करी तथा दुन्दुभी जैसे वाद्ययन्त्रों को वजाकर दैनिक 
जीवन को सरस बनाने का उपक्रम चलता था। बैदिक समाज में पुजा पद्धति को 
भ्रलौकिक श्रानन्द का विषय माना जाता था। पश्रार्यों के भोजन में हुघ, दही, घृत 
श्रादि पीोष्टिक पदार्थों का विशिष्ट स्थान था । सोमरस का पान करके श्रमरता की 
कल्पना की जाती थी । दैनिक जीवन में सुरापाव को स्थान नहीं दिया गया था ।£ 
गाय को “अ्रवधध्य” मानकर मांसाहार का विरोध क्रिया जाता था। दैनिक खान- 
पान में रोटी, चावल, दूध तथा घी की प्रधानता थी | उस समय के समाज में झनेक 
प्रकार के वस्त्रों को घारण करने का शौक था । कमर में 'नीवी' या घोती, वक्ष पर 
'बास' तथा सिर पर अधिवास” घारण करने का रिवाज था। अनेक प्रकार के 
श्राभूपण-कुण्डल, भ्रंगद, हार, गजरे श्रादि दैनिक जीवन के प्रभिन्न अंग वन चुके थे । 
बालों को कंघी से संवारना तथा दाढ़ी रखने की भी प्रथा थी । दाढ़ी को स्वच्छ 


रखना दिनचर्या का विपय था। स्त्रियों के दैनिक जीवन में श्यू गार की प्रधानता 
रहती थी। 
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5. विवाह-प्रथा 

वैदिक युग के समाज में वहुविवाह की प्रथा का संघर्षमूलक् छप विद्यमात 
था | सौत को खत्म करने तथा एक स्त्री का अपने पत्ति के ऊपर पूर्णो श्रधिकार 
करने की इच्छा का उल्लेख यही स्पष्ट करता है कि वैंदिक समाज में वहुविवाह की 
प्रथा कंटकाकीरों होने के कारण एक विवाह की ओर विकसित हुई थी । उस समय 
का समाज दहेज का किसी सीमा तक आदर करता था। सम्रोत्रीय विवाह को बथा- 
संभव रोका जाता था। बड़े-बड़े राजा तथा ऋषि झनेक विवाह के पक्षघर रहा करते 
थे | पुरूरवा तथा उवंशी के विवाह से यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक समाज में 
गन्धर्व विवाह को भी स्थान मिला हुम्ना था। एक स्त्री अपने अनेक पत्ति नहीं रख 
सकती थी ।॥ वैदिक समाज में विवाह को पवित्र संस्कार माना जाता था। शअ्रग्वि 
को साक्षी करके वर और कन्या एक दूसरे के सहायक होने का प्रण करते थे । 
विवाह मनोरंजन के लिए न होकर जीवन-पथ को प्रशस्त करने के लिए होता था । 
विधवाओं के प्रति उदार दृष्टिकोण अपनाकर युवती विधघवाम्रों के पुनविवाह की 
व्यवस्था दी । अतः वैदिक समाज में विवाह-प्रथा अनेक रूपों में प्रचलित थी तथा 
उसे गरृहस्थ जीवन का मूल श्राघार माना जाता था । 
6. समाज में स्त्रियों की स्थिति 

वैदिक समाज में स्त्रियों को वेद पढ़ने का भ्रधिकारी माना जाता था, जिससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि उस समय स्त्रियों की शैक्षरिक स्थिति पर्याप्त ठीक थी । 
स्‍त्री को ग्रहिणी के रूप में घर की प्रशासिका माना जाता था। स्त्री का उसके 
शवसुर, ननद, देवर भ्रादि के ऊपर अ्रधिकार होता था । गार्गी, मैत्रेयी, कात्यायनी 
श्रादि महिलाश्रों के चरित्र से यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक समाज में स्त्रियों को 
ससम्मान रखा जाता था। स्त्रियों की सामाजिक स्थिति के विपय में ऋग्वैदिक 
घामिक जीवन तथा संस्क्ृति के स्वरूप का विश्लेषण करते समय पर्याप्त प्रकाश 
डाला जा चुका है| भ्रततः यहाँ उसका संकेत ही पर्याप्त ही है । 

बैदिक युगीन श्राथिक स्थिति 

आर्यों के समाज की स्थिति का अव्ययन करने के उपरान्त वैदिक युग के 
प्राथिक स्वरूप पर विचार लेना प्रावश्यक है । वैदिक युग का समाज वर्ण-व्यवस्था 
के हारा व्यवस्थित था । अत: उसकी श्राथिक स्थिति वर्सानुकूल कार्य पर प्राधारित 
थी | फिर भी सम्पूर्ण समाज का अव॑तन्त्र वैश्य वर्ग के ही हाथों में था । उस समय 
के समाज की आायिक अवस्था को हम निम्न बिन्दुओं के झ्ाघार पर चित्रित कर 


सकते हैं--. पशुपालन, 2. कृषि, 3. प्राखेट, 4. कुटीर उद्योग, 5. व्यापार, 
6, शिक्षा तथा सेवा । 
. पशुपालन--वैदिक युगीन समाज के झायों का प्रिय पश्ु गाय मानी 


जाती थी । गाय को माता के समान ग्रादर दिया जाता था। पब्रनेक चरागाहों में 


] छवबवँंबेद, 3/8/5 
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गायों को चराया जाता था तथा उनके दूध पर पूरी पेय-व्यवस्था आधारित रहती 
थी। गाय के बछड़े बैलों के रूप में हल जोतने के काम में झाते थे । बैल्नों को गाड़ी 
खींचने के कार्य में भी लिया जाता था| श्रार्यों का दूसरा प्रिय पशु घोडा था, जो 
सवारी के काम में श्राता था । घोड़ों का युद्ध की दृष्टि से भी महत्त्त था। श्रतः 
घोड़ों की उच्च कोमतें अर्थ-व्यवस्था को प्रभावित करती थीं। उस समय के प्रन्य 
पालतू पशु भेड़, बकरी, गधे तथा कुत्ते भी थे। भेड़-बकरियाँ दूध के व्यवसाय तथा 
मांसाहार की दृष्टि से श्रपना अर्थजन्य महत्त्व रखती थीं तथा गधे भार-वहन का 
कार्य करते थे । कुत्ते स्वामिभक्ति के प्रतीक होने के कारण अपना अ्रलग ही महत्त्व 
रखते थे । पशुओं का हरण या चोरी हो जाने पर उस समय का समाज पृषा या 
सूर्य देवता का स्तवन करता था, जिससे दिन निकलते ही उनके पशु उन्हें प्राप्त हो 
सकें | पशुपालन के साथ दुग्ध-व्यवसाय जुड़ा हुआ था । 

2. फृषि--वैदिक युग में पशुपालन के पश्चात्‌ कृषि को महत्त्व दिया जाता 
था। भ्रार्य लोग खेतों में हल चलाने के लिए बैलों का प्रयोग करते थे । उनके हल 
में लोहे की फाली या लौह फलक को स्थान मिलता था | वे प्रपनी कृषि को सींचने 
के लिए पर्जन्य देवता की श्राराधना करते थे । सिंचाई का कार्य मुख्यतः वर्षा के 
ऊपर ही श्रवलम्बित रहता था। उस समय तालाबों तथा झीलों से भी सिंचाई की 
जाती थी ॥) उस समय के समाज में चावल, चना, ईख आदि फसलें उगाई जाती 
थीं। उस समय की कृषि में शकरा के उत्पादव को विशेष स्थान मिला हुआ था । 
श्रायं लोग फसलों को काठने के लिए हसिया का प्रयोग करते थे । वैदिक समाज के 
कपक को श्रतिवृष्टि, प्रनावृष्टि तथा श्रभेक कीड़ों-मकोड़ों की जानकारी धी । भूमि 
को उ्वेरता से भी उस समय का कृपक परिचित था। कृषि के कारये में न केवल 
वेश्य वर्ण, भ्रपितु शूद्र वर्ण भी सेवक या परिचारक के रूप में व्यस्त रहा करता था । 


3. श्राखेट-- वैदिक युगीन समाज में राजाओं का मनोरंजन आाखेट भी 
था। निम्न वर्ग के लोग शिकार को झाजीविका के रूप में प्रपताते थे । उस समय 
शेर को गड़ढ़े मे गिराकर मारा जाता था। उसकी चर्म को वस्त्र के रूप में पहना 
जाता था। हाथी का शिकार करके हाथी दाँत की चीजें बनाई जाती थीं तथा 
गजमस्तक की मणियों को प्राप्त किया जाता था। श्राखेट के माध्यम से माँसाहार 
की पूर्ति भी होती थी । जहां क्षत्रिय वर्ण श्रपने वैभव के प्रदर्शन हेतु आखिट करता 
था, वहीं शूद्र वर्ण के लोग छोटे-छोटे शिकार करके अपनी जीविका-यापन किया 
करते थे ।2 

4. कुट्ीर उद्योग--वैदिक समाज में अ्रनेक कुटीर उद्योग प्रचलित थे। 
स्त्रियाँ कताई-बुनाई के कार्य में दक्ष थीं। स्वर्शोकार अपने गृह में आभूषण निमित 
किया करते थे। लकड़ीं का सामान बनाने के साथ-साथ नक्‍्काशी का कार्य भी किया 


! ऋग्वेद, ॥7/2] तथा 6/3/4 
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जाता था चरंकार चमड़े को पकाकार पदत्राण वा जूतियाँ बनाया करते थे । कृग्रों 
से जल निकालने के लिए चमड़े की मशक का प्रयोग किया जाता था। वेद के, 
प्रणेता विभिन्न घातुन्नों से परिचित जान पड़ते हैं। अतः उस समय लघु उद्योग 
रूप में लोहा, तांवा झ्रादि का कार्य होता रहा होगा । तन्तुवाय बुनाई के काय॑ में 
कुशल होते थे। शअ्रतः कुटीर उद्योग सामाजिक आवश्यकताओं की पृत्ति में 
सहायक थे । 

5. व्यापार--वैदिक युग में व्यक्ति अनेक प्रकार की वस्तुओं का व्यापार 
करते थे । उस समय के वणिक्‌ 'निष्क” सिक्के को या आभूषए को व्यापार की 
मुद्रा के रूप में प्रयोग करते थे । उस समय के क्रब-विक्रम को देखने से पता चलता 
है कि उस युग में वस्तु-विनिमय की श्रधानता थी। इच्र की एक मूर्ति खरीदने के 
लिए दश गाय देनी पड़ती थीं । महाजन सावारण व्याज पर ऋण देते थे । गायों, 
बैलों तथा घोड़ों का व्यापार बड़े पैमाने पर होता था | योधन, गजघन, अ्रश्वधन को 
पशुधन) के रूप में गिना जाता था। उस समय के व्यापारी धर्म का ध्यान रखते 
हुए ही व्यापार में प्रवृत्त होते थे । नदियों तथा समुद्रों में नोका संचालन करने वाले 
व्यक्ति व्यापार के यात्रा-साघन जुटाते थे। मछली प्रकड़ने का कार्य मत्त्यकार या 
मछुए किया करते थे । यहाँ यह उल्लेखनीय है कि वैदिक समाज में व्यापार मुख्यतः 
वैश्यों के अधिकार में था, परन्तु छोटे-छोटे सभी कार्थों में शूह् वर्ण का योगदान 
रहता था। 

6. शिक्षा तथा सेवा- वेदिक युग के ब्राह्मणों की ग्राथिक स्थिति शिक्षण 
कार्ये के ऊपर श्रवलम्बित थी । मितव्ययी एवं श्रक्रिचन ब्राह्मण निःस्वार्थ भावना से 
प्रध्ययत करते थे तथा तत्कालीन राजाश्रों से राजकीय श्रनुदान प्राप्त करते थे । 
क्षत्रिय वर्णो समाज की रक्षा करता हुआ जनसेवा तथा राष्ट्र सेवा किया करता था । 
उस समय का क्षत्रिय झ्राखेट को मनोरंजन की हृष्ठि से तथा गजशास्त्र एवं धनुवेद 
जैसे विपयों का अ्रध्यापन भी करता घा। घूद्र वर्ण उद्योग घन्धों में सहयोग प्रदान 
करता हुश्ना तथा द्विज़ों की सेवा करता हुग्ना प्रपनी प्राथिक श्रवस्था को सुधारने का 
प्रयास किया करता था । ग्रत: शिक्षा एवं सेवा का भी आराथिक स्थिति के निर्माण 
में महत्त्व था । 

वँदिक युग में वैश्यों और शूद्रों के हाथों मे उद्योग एवं व्यापार के होने से 
अनेक व्यवसायों का प्रचलन हो चुका था | मछुप्रा, घीवर, प्ारथी, गड़रिया, घोधी, 
लुहार, स्वर्ंकार, मणिक्तार, टोकरी दुनने वाले, रस्सी बेंटने वाले, वंशी बजाने? 
वाले तथा नट या कला प्रदर्शक लोग अपने-अपने घन्धों को विकसित करने का प्रयात्त 
किया करते थे | इसलिए बह सिद्ध हो जाता है कवि वैदिक यूब की श्राधिक प्रवस्या 
वर्स-व्यवस्था के ऊपर प्रवलम्बित थी | ऐसी प्रायिक स्थिति की पृष्ठमूमि में शोषण 


२॥! 
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कम ही दिखलाई पड़ा करता था | फिर भी वर्ण-ब्यवस्था में प्रमेक कट्ठरताग्रों का 
जन्म होने से शूद्र वर्ण की भश्राथिक स्थिति प्रायः अच्छी नहीं रही थी । 
बंदिक युगीन गृहस्थ धर्म 
वैदिक युग के प्रारम्भिक चरण में केवल दो ही आश्रम थे--ब्रह्मचर्य एवं 
ग्रहस्थ । परन्तु उत्तर वेदिककाल में वानप्रस्थ तथा संन्यास आ्राश्रम को भी प्रतिष्ठा 
मिली | वैदिक युग का गृहस्थ धर्म के अ्रनेक रहस्पों से जिस प्रकार परिपूर्ण होता 
गया, उनका अध्ययन निम्न बिन्दुओं के आधार पर किया जा सकता है-- 
. पंच महायज्ञ, 2. सोलह संस्कार, 3. वेवाहिक नियमों की व्यवस्था, 
4. स्त्रियों का श्रादर, 5. संयुक्त परिवार-प्रथा, 6. शिक्षा, 7. समन्वय या समरसता, 
8. वथोचित श्रर्थ-पाधना । 
उपयु क्त सभी बिन्दुश्नों पर वदिक संस्कृति के प्रसंग में विचार हो चुका है । 
यहाँ हम केवल चैंदिक ग्रहस्थ घम्म की मूल प्रक्रिया की ओर ही संकेत कर देना 
चाहते हैं | यथार्थंत: वैदिक ग्रहस्थ घ॒र्म सम्पूर्ण समाज का केन्द्र-विन्दु बबकर भौतिक 
प्रौर श्राध्यात्मिक प्रगति का संवल सिद्ध हो सका | सन्‍्यास एवं वराग्य के पक्षघर 
एवं ब्रह्म विद्या के साक्षात्‌ पुज्ज उपनिपद्‌ भी विद्या और श्रविद्या के समन्वय में 
समाज की प्रगति को निहारते रहे । भ्रतः वैदिक युगीन ग्रहस्थ घर्म सदा के लिए 
सामाजिक प्रेरणा का स्नोत वन सका है । 
वैदिक युगोत्तर संस्कृति 
(एणा।एा९ शीश ५०१८ ए०४०१) 

, वैदिक युग 600 ई. पू. में समाप्ति की श्रोर था। संस्कृति की दृष्ठि से बौद्ध 
एवं जैन नामक संस्कृतियों के उदय ने एक युगान्तरकारी रूप घारण किया तथा 
दूसरी श्रोर लौकिक संस्कृति के उदय ने “रामायण” एवं “महाभारत जैसे पौराणिक 

हाकाव्यों तथा अनेक पुराणों के उदय ने वैदिक संस्कृति को एक नया रूप प्रदाव 
किया । श्रतः पुराणों, रामायण एवं महाभारत के प्रणयन से वैदिक संस्कृत साहित्य 
से एक राहत मिली तथा नवीन जीवन मूल्यों एवं दर्शन का उदय हुआ । भ्रतः 
वेटिक युगोत्तर संस्क्ृति को जानने के लिए एक श्रोर पुराण एवं महाकाव्य शझ्राधघार 
स्तम्भ हैं तथा दूसरी ओर वौद्ध एवं जैन साहित्य । पुराणों की श्रवतारवादी घारणा 
के विरोध में गौतम बुद्ध या अनीश्वरवादी दर्शन भलग ही महत्त्व रखता है। यहाँ 
यह उल्लेखनीय है कि पुराणों एवं महाकाव्यों ने वैदिक साहित्य को श्राधारमूत 
बनाकर सांस्कृतिक विकास में योगदान दिया तथा वौद्धों एवं जैनों ने वेदिक साहित्य 
का विरोध करके एक नवीन संस्कृति को जम्म दिया। यहाँ हम इसी क्रम में 
पौराशिक एवं महाकाव्य युगीन संस्कृति त्तथा बौद्ध एवं जैन संस्क्ृति का उल्लेख 
कर रहे हैं । 

पौराश्णिक संस्क्ृति का स्वरूप 
(/ञग०0ट्टांटं एटणाएणा०) 
प्रठारह पुराणों का प्रारम्भिक रूप 600 ई. पू. ही निर्मित हो चुका था | 
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उस समय के पुराण अपने बीज रूप में तो वैदिक युग के साहित्य के समानान्तर ही 
विकसित हो रहे थे, परन्तु उत्त समय-ह्रर्थात्‌ 600 ई.पू में तो पुराणों में ब्राह्मण 
घमं का बोलवाला स्थान पा चुका था। पुराणों की गूढ़ एवं अतिशयोक्तिपूर्णे शैली 
श्रपना ऐसा चमत्कार प्रदर्शित कर रही थी कि जनसाघारण ईश्वर के विरोध में कुछ 
सोच ही नहीं सकता था | यही अरतिशयोक्तिपूर्ण शैली रामायण तथा महाभारत के 
परिवर्घन का झ्राघारमूत वन चुकी थी । लौकिक संस्कृत भाषा के इस साहित्य ने 
भाषा की सरलता के आधार पर भी जनसाधारण को अपनी झोर ग्राकृप्ट किया । 
अतः पौराणिक एवं महाकाव्य युगीन संस्कृति के स्वरूप या विशेषताश्रों को समभने 
के लिए हम निम्नलिखित विन्दुओ्रों के आधार पर विचार कर सकते हैं--- 

]. अवतारवाद की घारणा, 2. आदर्श चारित्रिकता, 3. घर्म का समानाधिकार, 
4. वर्ण-व्यवस्था, 5. ग्राश्रम-व्यवस्था, 6. नारी-उद्धार, 7. राष्ट्रीयता की भावना, 
8. समन्वय, 9. सम्माननीयों का सम्मान । 

]. भ्रवतारचाद क्री घारणा--गौतम छुद्ध ने स्वयं को ईश्वर का अवतार न 
बताकर पौराणिक अवतारवाद की ओर ही संकेत किया था । 600 ई. पू. से लेकर 
400 ई. पू. तक के पौरारिक साहित्य में अवतारवाद का एकछदत्र राज्य हो यया 
था | महाभारत के दर्शन में श्रवत्तारवाद का महत्त्वपूर्ण स्थान हैं। जब-जब घर्मं का 
'ह्वास होता है, श्रधर्म की वृद्धि होती है, दुष्टजन गश्रानन्दित रहते हैं तथा संतजन 
पीड़ित रहा करते हैं; तव-तब सर्व शक्तिमान्‌ शक्ति धर्म की स्थापना के लिए, दुष्टों 
के विनाश के लिए, सज्जनों की रक्षा के लिए श्रवतरित हुआ करती है ।7? 

इसी अ्रवतारवाद के ग्राधार पर ईश्वर के प्रनेक अश्रवतार प्रसिद्ध हो गए । 
वाल्मीकीय रामायण में राम को ईशावतार बता दिया गया तथा महाभारत के एक 
अंश गीता नामक शास्त्र में श्रीकृष्णा को श्रवतार घोषित कर दिया गया। पुराणों 
में मत्स्य, कूर्म, वराह, नूसिह, वामन, परशुराम, राम तथा कृप्ण के साथ बुद्ध को 
भी अ्रवतार कहा जाने लगा | पुराणों का भ्रवतारवाद भारतीय मसंस्क्षति में भक्ति- 
भावना को विवधित करने वाला सिद्ध हुआ । उपनिपदों का ज्ञातमार्ग जनता के लिए 
दुर्बाध्य सिद्ध हुप्रा, इसलिए पुराणों में भक्ति मार्ग का प्रतिपादन हुग्ना । श्रप्टादश 
पुराणों में ईश्वर के श्रमेक रूपों को, जस्तुत करके भक्ति का ग्रनेक रूपी सदल प्राघार 
प्रस्तुत किया। श्रतः रामायण के राम रावण का वध करके झपने समय के यज्ञों की 
रक्षा करते हैं,£ श्रार्य संसक्षति की रक्षा करते हैं । महाभारत एवं पुराणों के श्रीकृष्ण 
कंस निकनन्‍्दन हैं तथा भक्ति-प्थ के समर्थक हैँ ।ये सभी ग्रवतार वेदिक धर्म की 
मर्यादाग्नों की संस्थापना के लिए भ्रवतरित दिखाए गए हैं-- 


[ यदा यदा हि घर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 

अभ्युत्यानमधर्मस्य ददात्मानें सुजाम्यहम हा 

परित्वापाय साधूनां विनाधाय च दुष्ह्वताम॥ 

धर्मंतृंस्घापनापयि संभवामि युगे यूुगे॥ -ग्रीक,4/7-8 
2 दधात्मीकीय रामायण, बालक्ाप्ठ, यज्ञ-रक्षा प्रसंग 


सांस्कृतिक इतिहास 265 


2, झादर्श चारित्रिकता- पौराणिक साहित्य के माध्यम से आदर्श चरित्रों 
को प्रस्तुत करके संस्कृति के स्वरूप को उज्ज्वल बनाने का सफल प्रयास किया गया। 
भागवत पुराण के जड़ भरत सौवीर नरेश के मद को उस समय दूर करते हैं, जब 
वह उन्हें श्रपनी पालकी में जोत देता है तथा पुनः-पुनः सधकर चलने की आ्राज्ञा देता 
है | जड़ भरत में श्रपने मादस में बसे ईश्वर के स्वरूप को घ्यात करते चलते हैं तथा 
वे राजदण्ड की चिन्ता नहीं करते | जब राजा उन्हें प्राशदण्ड का भय दिखलाता है 
तो वे यही कहते हैं कि---/उनके शरीर के मर जाने पर भी उनका विनाश नहीं होगा।' 
वे सौवीर नरेश को मानवता और सौजन्यता के पथ पर लाकर खड़ा कर देते हैं । 
पुराणों के ऐसे ही श्रमेक आदर्श चरित्रों ने जन-समाज को विश्वबन्धुत्व की शोर 
अग्रसर होने की प्रेरणा दी । वह समाज श्रादर्ण चरित्र को अपनी संस्क्षति का सर्वेस्व 
मानता था पुराणों के राजवंश तथा ऋषिवंश के अनेक चरित्र भारतीय संस्कृति 
को राष्ट्रीय चरित्र के स्‍तर पर लाकर खड़ा कर देते हैं। दघीचि एवं शिवि जैसे 
दानवीर अपनी अ्रस्थियों एवं मास का दान करके चरम त्याग का उदाहरण प्रस्तुत 
करते हैं ।राजा अ्रम्वरीप ने जनरक्षा में अपना सर्वस्व न्‍्योंछ्ावर किया | वह ईश्वर 
में इतना तल्‍लीन रहता था कि स्वयं ईश्वर को सशस्त्र रूप में राजा की रक्षा में 
तैनात रहना पड़ा | विभिन्न राजाओरों की प्रजा-वत्सलता भारतीय राजकुल की पवित्र 
संस्कृति को ही अ्भिव्यक्त करती है । 


'रामायश' के राम समस्त श्रादर्शताश्रों को लेकर पौराशिक पंच पर खड़े 
दिखाई देते हैं । वे भारतीय संस्कृति के महान्‌ रक्षक के रूप में श्रवतीर्ण होकर 
प्रादर्श राजा, श्रादर्श भाई, ग्राद्श मित्र, प्रादर्श योद्धा, श्रादर्श पति तथा आदर्श 
जनहितैपी के रूप में प्रकट दिखलाई पड़ते हैं । लक्ष्मण श्रौर हनुमान प्रतिपक्षियों 
श्रथवा भारतीय संस्कृति के विनोशकों को नष्ट करके श्रपनी संस्कृति के प्रतिमानों को 
प्रस्तुत करते हैं । भरत त्याग की मृत्ति के रूप में संस्कृति का उज्ज्वल चारित्रिक 
स्वरूप प्रस्तुत करते हैं । राम के प्रतिपक्षी पात्र भी श्रपनी विलक्षण विशेषताञ्रों से 
संयुक्त होकर संस्कृति के उज्ज्वल स्वरूप को प्रकट कराने में सहायक होते हैं । स्त्री 
पात्रों में सीता, कौशल्या तथा मन्दोदरी आ्आादर्श पतिब्रता महिलाओं के रूप मे संस्कृति 
के 'पतिन्नता' लक्षण को उजागर करती हैं। राम का पक्ष अश्रपनी संस्कृति भ्रौर राष्ट्र 
की रक्षा के लिए प्राणों की बाजी लगाकर राष्ट्रीय चरित्र प्रस्तुत करता है । 


हाभारत के कौरव पक्ष के घृतराष्ट्र एवं दुर्योधन की प्रधिनायकता के विरोध 
में कृष्ण पाण्डवों को साथ लेकर चारिद्रिक सत्य को प्रस्तुत करते हैं । दोनों ही पक्षों 
के श्रसंस्य यीद्धा श्रपने-प्रपने पक्ष को सत्यपूर्ण मानकर युद्ध करते हुए वीरगति को 
प्राप्त हो जाते हैँ । महाभारत के विदुर, घोम्य, उद्दालक, सान्दीपनि जैसे ऋषि पात्र 
अ्पने-प्रपने चरित्र को सत्मता, दृढ़ता, घीरता, मम्भीरता जैसे सॉँस्कुतिक लक्षणों के 
रूप में प्रकट करते हुए हृष्टिगोचर होते हैँ | महाभारत के स्त्री चरित्रों में अपेक्षाकृत 
आादर्शता का श्रभाव है । द्रोपदी का चरित्र गत्यात्मक होता हुआ भी आदर नहीं है। 


266 प्राचीन भारत का साहित्यिक एवं साँध्कृतिक इतिहास 


3. घ॒र्मे का समानाधिकार -धर्माधिकार की दृष्टि से पौराणिक संस्कृति में 
अनेक मान्यताएँ दिखलाई पड़ती हैँ । भविष्य पुराण में शुद्र को पुराण-वचनों को 
पढ़ने का अधिकार नहीं बताया है ।! उस समय के शुद्ग ब्राह्मणवाद के अतिरेक से 
पीड़ित कहे ना सकते हैं । जब शूद्रों को सदग्रन्यों के स्वाध्याय से वंचित रखा गया 
तो हिन्दू समाज में प्रनेक विसंगतियाँ उत्पन्न हो गई । शुद्र पुराण-वचनों को सुनने 
का श्रधिकारी मात्र था । रामायण भी शूद्रों को द्विजजातियों के स्‍तर पर लाकर 
खड़ा नहीं करती । महाभारव में शुद्रों एवं स्त्रियों को आत्मज्ञान प्राप्त करने का 
भ्रधिकारी घोषित किया गया है | गीता में भी इसी रहस्य को प्रकट करते हुए कह 
गया है कि “ईश्वर को श्राघार मानकर जो व्यक्ति ग्राध्यात्म-क्षेत्र में झागे बढ़ते हैं, वे 
चाहे शुद्र हों या स्त्रियाँ--परम गति को प्राप्त होते हैं ।” यथा-- 


मां हि पाये व्यपाश्रिव्य येडपि स्युः परापयोनय:ः । 
स्त्रियो बेश्याएतथा शूद्रास्तेषपि यान्ति परां गतिम्‌ ।। 
+>गीता, 9/33 


महासारतकालीन संस्कृति में ऐसा युगान्तरकारी परिवतेत दिखलाई पड़ता 
है, जिसे हम व्यक्ति श्रौर समाज का संस्कार करने वाली संस्कृति का प्रधान तत्त्व 
कह सकते हैं | ईश्वर के लिए सभी जीवघारी समान हैं। सभी जीवघारियों में 
ईश्वर का निवास है, इसलिए सभी को आत्महित करने का अधिकार है। जो ईश्वर 
का ध्यान करता है, वह ईश्वर का ही हो जाता है ॥* सम्पूर्ण समाज ने जिस व्यक्ति 
को घ॒र्म की दृष्टि से बहिष्कृत कर दिया है, वह व्यक्ति भी सदाचार-स्वरूप ईश्वर 
की श्राराघना करता हुम्ना शीघ्र ही पाप-मुक्त हो जाता है तथा प्रुण्यात्मा कहलाने 
का श्रधिकारी होता है ९ व्यक्ति के ऊपर हीनता केवल श्राचरण है, अ्रतः धर्म की 
हप्टि से सव समान हैं । एक पापी व्यक्ति धर्माचार से शीघ्र ही घर्मात्मा का रूप 
घारण करके शाश्वत शान्ति को प्राप्त होता है। श्रतः वेदाष्ययन, पुराणों का 
स्वाध्याय श्रादि की दृष्टि से धर्म-धारणा का समान अधिकारी होने पर भी ग्राःम- 
साधना का समान अधिकार पौराणिक संस्कृति की महान्‌ विशेषता है| प्रतः गैदिक 
संस्कृति में जो विपमताएँ थीं, लगभग वे ही किसी न किसी रूप में पौराणिक संस्कृति 
में ग्रधिकार कर बैठी थीं । जिस प्रकार वेद के मन्त्र द्रष्टाप्ों ने सभी को वेदाध्ययन 
का ग्रधिकारी बताकर भी शुद्र की शोचनीय स्थिति के निराकरण के लिए सामाजिक 
स्तर पर प्रायः कुछ नहीं किया, उसी प्रकार पौराणिक संस्कृति में घूद्रों को सद्प्रन्यों 
का स्वाध्याय करने का श्रधिकार न देकर केवल सुने-सुनाएं ज्ञान के आधार पर 


। अध्येतव्यं न चास्येन ग्राह्मणं क्षत्रियं बिना । 
श्रोतव्यमिह शूद्वण नाध्येतव्यं कदाचन ॥॥ 

2 समोइहंसवंभूतेपु ने में द्वष्योहस्ति न प्रिय; । 
में भ्रजन्तितु मांमक्‍्त्या मयि ते तेपू चाप्यहम्‌ ॥ 

3 अविचेतसुदुराचारों भजतेमामनन्यभाक। 
साधूरेवसमन्तस्य:सम्पस्ब्यवसितोहि स;॥ जीता, 9/29-30 
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उन्हें श्रात्म-साधना का अधिकार देना हिन्दू-समाज के सेवक वर्ग के प्रति एक प्रघोर 
प्रबंचना है । 

4. बसा-व्यवस्था-पौराणिक संस्कृति में वर व्यवस्था को श्रत्यधिक महत्त्व 
दिया गया । ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्व तथा शुद्र नामक चारों वर्णों के कर्मों को 
प्राकृतिक या जन्मजात गुणों के रूप में समझा गया । ब्राह्मण वर्ण के कर्मो को 
अ्रध्ययत-अ्रष्यापन, यजन-याजन, एवं दान-प्रतिदान के रुप में प्रस्तुन करके ब्राह्मणों 
कै विशिष्ट लक्षणों को भी वंणं-व्यवस्था की मनोवैज्ञानिकता सिद्ध करने के लिए 
प्रस्तुत किया गया । मन का शमन करना, इन्द्रियों का दमन करना, मन, वाणी 
भ्रीर शरीर की पवितन्नता, क्षमाशीलता, चित्त की मृदुलता और ज्ञान भ्ौर विज्ञान 
में रुचि का होना ब्राह्मण वर्ण के लक्षण एवं कम माने गये । समाज का शैक्ष शिक 
कार्य ब्राह्मण वर्ण के हाथों में था । ब्राह्मण लोग शिक्षा के ऊपर एकाधिकार किये 
हुए थे । ब्राह्मणों में चारित्रिक पवित्रता का होना अनिवार्य गाना जाता था, ताकि 
शिक्षा को उपदेशात्मक रूप प्रदात किया जा सके क्षत्रिय वर्ण के लिए शूरता 
तेजस्विता, घैर्य, दक्षता, रणधघीरता तथा नेत॒त्व-शक्ति जैसे गुणों को अ्रपरिहाये 
माना गया। क्षत्रिय वर्ण के ये गुण ही उसे समाज तथा शासन संचालन के कार्य 
सौंप सके । क्षत्रियों को युद्धोन्‍्मत्त करने के लिए वीरगति प्राप्त करने वाले शूरवीरों 
को मोक्ष का अ्रधिक्तारी बताया गया। रणभूमि में हताहत्त होने वाले वीर को 
स्वग प्राप्त करने का अधिकारी बताया गया। गीता की यह उक्ति हतो वा 
प्राप््यसि स्वर्गमू' क्षत्रिय वर्ण को समाज-रक्षा की श्रोर ही प्रवृत्त करने वाली थी । 
क्षत्रिय वर्ण को सामाजिक सुरक्षा से जोड़कर संस्कृति का जो स्वरूप प्रस्तुत किया, 
उसमें त्याग, राष्ट्रीयता की भावना जैसे गुण विद्यमान हैं। ब्राह्मण और क्षत्रिय 
वर्ण के कर्म उल्लेख के पश्चात्‌ वर्णा-व्यवस्था के श्राधार पर वैश्यों को कृषि, 


गोरक्षण तथा व्यापार का कार्य सौंपा गया । परिचर्या या सेवा का कार्य शूद्र वर्ण 
को सौंप। गया । 


पौराशिक वर्णो-व्यवस्था में भी अनेक विपमताएँ विद्यमान थीं। शूद्रों को 
प्रात्मससाधना का अधिकार होने पर भी मन्दिरों में प्रवेश करने का अधिकार नहीं 
था । शूद्र मन्दिर के बाहर से ही ईश्वर की प्रतिमा का दर्शत कर सकता था । वह 
न तो मन्दिर में प्रवेश कर सकता था और न ही उसे वेदाध्ययन या स्वाध्याय करने 
का भ्रधिकार था। तत्कालीन वर्णो-व्यवस्था में सभी वर्णो को निर्दिष्द कार्य करने 
का भ्रादेश दिया । कोई वर्ण अपने कर्म को हीन समझे, इसलिए यह सॉस्क्ृतिक 
प्रतिमान भी श्रारोपित किया गया कि कोई भी व्यक्ति अपने वर्णानुकूल कार्य को 
करता हुझ्ना सभी प्राणियों में निवरसित ईश्वर को प्राप्त होता है ।* यदि कोई व्यक्ति 


] गीता, 8/4] 

2 वही, 48/42-44 

3 गत: प्रवृत्तिभ[तानां येन सर्वंर्भिदं ततम्‌ । 
स्वकर्मणा तमस्यचर्य सिद्धि विन्दति मानव: .. 
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अपने कर्म को हीन मानता है तो उसको यही सॉस्क्ृतिक उपदेश दिया गया कि 
अपना गुणरहित धर्म था कर्म भी दूसरे सुव्यवस्यित घ॒र्म या कर्म की अपेक्षा श्रेष्ठ 
होता है। व्यक्ति अ्रपने कार्य को करता हुआ पाप से लिपायमान नहीं होता ॥? 
अतः अपना कम एवं घर्म ही घारणीय है, अनुकरणीय है । हाँ, इससे हीनता की 
ग्रन्थि का कर्तन अवश्य हुआ, जिससे वरणानुकूल कमंठता में वृद्धि हुई । 

5. आझाश्रम-व्यवस्था--पौ राशणिक संस्क्ृति में वेदिक संस्क्ृति की भाँति बाश्षम- 
व्यवस्था नामक विशेषता स्वतः समाविष्ट हो गई। उस समय का समाज 
विद्याष्ययन के लिए ब्रह्मचयं को, घनाजन के लिए गृहस्थ को, परुण्यार्जन के लिए 
वानप्रस्थ को तथा आत्मप्रसादार्थ संन्याप्त आश्रम को विशेष महत्त्व देवा था। 
तत्कालीन प्तमाज में व्रह्मचर्य तथा ग्रहस्थ को प्राथमिकता दी जाती थी । 

ब्रह्मचारी के लिए कम, मन तथा वचन से मैथुन को छाड़ने के अनुदेश 
दिए गए थे । ब्रह्मचर्य की ऐसी परिभाषा को निम्न रूप में देखा जा सकता है-- 

कमेणा मनसा वाचा सर्वावस्थासु सर्गदा । 
सर्गदा मैथुन त्यागो ब्रह्मचरय प्रचक्षते ॥। 
-गरुड़ पुराण 
उस समय के ब्राह्मण वृद्ध होने पर भी पुरोहिताई का कार्य करते रहते थे 
तथा भीष्म जैसे अखण्ड ब्रह्मचारी 75 वर्ष की श्रायु को पार करने पर भी सेनापति 
का कार्यभार सम्माले रहते थे । गुरुद्रोण जैसे प्राचार्य वृद्धावस्था में भी भ्रपनि पद 
को न छोड़कर महाभारत कराया करते थे । 

जहाँ एक ओर आश्रम-व्यवस्था का शिथिल रूप दिखलाई पड़ता था, वहीं 
दूसरी श्लोर अनेक ऋपषि-मह॒थि वानप्रस्थ की शरण लेकर निःशुल्क भ्रव्यापन कार्य 
किया करते थे। भिक्षान्न ही उनके जीवन का आधार था। शुकदेव जैसे ब्रह्म 
श्रमरता का सन्देश प्रसार करते हुए वाल्यावस्था से ही संन्यास्त ग्रहणा कर लेते थे । 
राजा दशरथ जैसे महीप वृद्धावस्था में शान्ति पाने के लिए वन या पर्वत की शरग 
लेमे के लिए संकल्प भी लिया करते थे । ब्रतः श्रायु सीमा का प्राश्नम-व्यवस्था से 
प्रायः कम सम्बन्ध रहता था। पश्राश्रमों का निर्धारण विशेष परिस्थितियाँ ही 
करती थीं | इस समय भी गृहस्थाश्रम को सर्वश्रेष्ठ झाश्रम माना जाता था तथा 
गृहस्थ ही सभी आाश्नमों का झाघार था । 

6. नारी-उद्धार--पौराशिक महाकाव्यों के श्रध्ययन से पता चलता है कि 
पौराशिक संस्कृति में नारी-उद्धार की निरन्तर को शिशें हुई । राजाप्रों में बहुविवाह्‌ 
की प्रथा प्रचलित थी | चाहे दशरव हों या रावचगा-ञआय्ये और प्रनारय बहुविवाह 
को महत्त्व देते थे। नारी को भोग की वस्तु भी माना जाता था। दूसरी शोर 
नारी की ऐसी शोपणात्मक स्थिति की दूर करने के लिए प्रयास भी किए जाते थे । 


] श्रेयान्स्वधर्मों विगुण: स्वधर्मात्स्वनुष्ठितात । 
स्वभावनियतं कम दुर्वेन्नाप्वोति किल्विपण । --गौठा, 8/46-47 
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गोतम की पत्नी भ्रहिल्या ग्रपरिचित पुरुष द्वारा घ्षित होने पर जड़वत या प्रस्तरवत्‌ 
जीवन व्यतीत करने के लिए वाघ्य हो गयी, परन्तु रामचन्द्र जैसे समाज-सुधारक 
ने उसके एकान्तवास को दूर करके उसे ऋपिक्रुल के वातावरण में प्रतिष्ठित करके 
स्व स्थानीय बनाया ।? श्रीराम ने सतीत्व की साक्षात्‌ मूति सीता को सॉस्क्ृतिक 
स्तर पर महृत््व देकर रावण का विव्वंस करके नारी-उद्धार का प्रतिमान प्रस्तुत 
किया । 

महाभारत की नारी का स्वरूप रामायण की नारी के स्वरूप की अपेक्षा 
श्रार्श न होकर यथाथ्थवादी है। द्रोपदी पाँवों पाण्डत्रों की पत्नी के रूप में रहकर 
भी सम्माननीया समझी गई । केवल इतना ही नहीं, काम्यक वन में जयद्रथ के 
साथ रहने वाली द्रोपदी को पाण्डवों ने संशय की दृष्टि से न देखा । परन्तु नारी 
के प्रपमान को संस्कृति का अपमान मानकर महाभारत का होना यह सिद्ध कर देता 


है कि उस समय भी तारी-उद्धार की घारणा किसी न किसी रूप में अवश्य 
विद्यमान थी । 


पौराणिक श्रीकृष्ण कुब्जा जैसी नारियों का उद्धार करने वाले हैं। वे 
यदुवंशियों के संहार के उपरान्त भी श्रजु न के नेतृत्व व संरक्षण में अनेक महिलाओं 
को सुरक्षित स्थानों पर भेजने की योजना बनाते हैं । परन्तु सबसे श्रधिक आाश्चयें 
का विपय तो यह है कि नारी-उद्धार का नारा लगाने वाले श्रीकृष्ण जैसे महापुरुष 
प्राउ-प्राठ विवाह करके तारी-शोषण को साक्षात्‌ करते हैं। उत्त समप्र के राज 
समाज में व्याप्त भोगवाद की प्रवलता यही सिद्ध करती है कि नारी-उद्धार का 
कार्य थोड़ा बहुत होता श्रवश्य रहा, परल्तु नारी को भोग-विलास की सामग्री 
मानकर उसका श्रत्यघिक शोपण किया । 

7. राष्ट्रीयता की भावना--पौराणिक संस्कृति में राष्ट्रीयता की भावना 
का संकेत तत्कालीन श्रश्वमेघ एवं राजसूय यज्ञों की परम्परा को माना जा सकता । 
देशरथनन्दन राम ने केन्द्रीय शक्ति के निर्माण के लिए भ्रश्वमेष यज्ञ सम्पादित कराया 
था । महाभारत का इतिवृत्त पाण्डवों के राजसूय यज्ञ की सूचना प्रदाव करता है । 
पुराणों में राजा सगर के भ्रश्वमेघ यज्ञ का विशद्‌ वर्णन है। ये सभी यज्ञ राष्ट्रीयता 
की भावना के द्योतक कहे जा सकते हैं। उस समय की संस्कृति में भोगवाद, 
व्यक्तिवाद श्रादि से ऊपर राष्ट्रीयता की भावना का होना यही स्पष्ट करता है कि 
उस समय का समाज पर्याप्त सुसंसक्ृत था । पौराणिक समाज में यज्ञों के सम्पादन 
के भ्रतिरिक्त राजनीतिक एवं सांस्कृतिक या वैचारिक स्तर पर भी राष्ट्रीयता की 
भावना को पर्याप्त स्थान मिला हुआ था। महाभारत का श्रनुशासन पर्व राष्ट्रहित 
की भावना से भरा पड़ा है । रामायण के राम अपने सच्चरित्र के द्वारा राष्ट्रीयता 
की भावना को ही परिपुप्ट करते हैं । 


] वाल्मीकीय रामायण, वालकाण्ड, अहिल्योद्धार प्रसंग । 
2. वाल्मीकोय रामायण, उत्तरकाण्ड 
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8. संमन्वध--पौराखिक अवतारवाद के रहस्य को न समभने के कारण 
प्रभेक मत-मतान्तर विकसित हो चले । वैदिक युग के देवताग्रों के महत्त्व में भी इस 
युग में पर्याप्त विकास एवं परिवर्तत हो चुका था | वैष्णवों तथा शवों के बीच होने 
वाले विवादों को लेकर पुराणकारों को समन्वय का रास्ता अपनाना पड़ा । तत्कालीन 
समाज में कर्म, ज्ञान, भक्ति के क्षेत्र में सर्वश्रेष्ठता का विवाद उठ खड़ा हुझ्ना । ऐसे 
विवादों की निराकृति हेतु समन्वय या समझौते का झ्ाघार ढू ढ़ा गया | अवतारवाद 
के रहस्य को स्पष्ट करने के लिए विष्णु और शंकर जैसी महाशक्तियों को ईश्वर के 
ही दो रूप मानकर विवाद को समाप्त करने की चेष्ठा की गई । जिस प्रकार से एक 
नट श्रनेक रूप घारण करके अपना पाठ प्रदर्शित करता है, उसी प्रकार ईश्वर भी 
श्रनेक रूपों में प्रकट होने के कारण कभी ब्रह्म, कभी विष्णु तथा कभी शिव के रूप 
में जाना जाता है। तत्त्वतः ईश्वर एक ही है, परन्तु उसके प्रतीत्यात्मक रूप श्रनेक 
हैं । पुराणकार ने शिव पुराण में स्वयं शंकर के मुख से विष्णु शौर शंक्रर का समन्दय 
करते हुए लिखा है-- 

ममव हृदये विष्णुविष्णोश्च हुदये ह्यहम्‌ । 
उभयोरन्तरं यो वैन जानाति मनों मम ॥। 
--रुद्र संद्विता 
इसी प्रकार से विष्णु पुराण में विष्णु श्रौर महादेव का ऐक्य सिद्ध करते हुए 
यहाँ तक कह दिया गया है कि जिस प्रकार घट में स्थित जल के दो रूपों की 
कल्पना निरथंक है, उसी प्रकार ईश्वर को महादेव तथा विष्णु के रूप में अलग-प्रलग 
मानना भी ग्रसंगत है । श्रतः महादेव और विष्णु एक ही ईश्वर के दो माम हैं । 
शिव और शक्ति का समन्व्रय प्रस्तुत करना भी उस समय की संस्कृति का 
महान्‌ गुण रहा है ।। शिव और शक्ति को एक-दूसरे का परिपुरक बतलाया गया 
है। शक्ति के बिना शिव शवमात्र रह जाता है शिव के बिना शक्ति मृतप्राय 
रहती है । 

रामायरा में श्रार्यों श्लिर दविड़ों को एकजुट करके राष्ट्रीय समन्वय प्रस्तुत 
किया गया है। महाभारत में कर्म, भक्ति तथा ज्ञान का श्रदूभुत समन्वय है । गीता 
में निगु शा श्रीर सगुण ईश्वर का समन्वित स्वरूप प्रकट किया गया है | यवार्थतः 
विभिन्न जातियों तथा विभिन्न मत-मतान्तरों में समन्वय स्थापित करने का प्रयास 
संस्कृति के उज्ज्ब्ल रूप को ही प्रस्तुत करता है। पौराशिक समन्वय संस्कृत्ति की 
महानतम विशेषता है । 

9. सम्माननीयों फा सम्मान-पुराणो में माता-विता तथा ग्रुरु के सम्मान 
के लिए सांस्कृतिक मुल्यों को स्पष्ट किया गया हैं। ग्रुढ को दण्डव्तु प्रस्पाम करने 


] विष्णुपुराप--“उमयोसन्‍्तरं नास्ति घव्स्यजज्लयोरिव ॥'? 
2. घिवपुराप--एवं परस्परापेस्षा शक्तिथक्तियतों ह्थिता । 
न शिवेन बिना शक्तिनें व घक्तया बिना शिव: ॥ 
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से तथा उसके सम्मुख विनम्न जिज्ञासु के रूप में प्रस्तुत होकर रहस्यात्मक ज्ञात को 
प्राप्त करते का प्रयास करता चाहिए । गीता की यह शिक्षा ग्राधुनिक युग में कितनी 
साथंक प्रतीत होती है-- 
तद्दिद्धि प्रस्णिपातेन परिप्रश्नेत सेवया | 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्वदशिनः ॥ 
+-गीता, 4/34 

रामायण के राम विश्वामित्र तथा वशिष्ठ जैसे गुरुजनों का भ्रादर करके 
भारतीय संस्कृति के स्वरूप को मूर्तिमान्‌ कर देते हैं। हनुमान तथा सुग्रीव राम के 
चरणों में अपने श्रापकों घन्य मानते हैं। महाभारत के सुदामा तथा श्रीक्ृषष्ण 
सानदीपनि के कमल-चरखों में रहकर अपना अरहोभाग्य समभते हैं। पोराशिक 
मार्कप्ठेय शंकर जैसे योगि-प्रवर का सम्मान करके ग्रपने आ्रापको प्रफुल्लित अनुभव 
करते हैं। गुरु शोर शिष्य के पवित्र सम्बन्ध, पिता-पुत्र के सम्बन्धों की पावनत्ता, 
मित्रों की पास्परिक सदाशयता तथा समाज के अन्यान्य शिष्टाचार यही स्पष्ट करते 
हैं कि तत्कालीन समाज में जीवन के नैतिक मूल्यों का पर्याप्त आदर था । 

पौराशिक और महाकाव्य युगीन संस्कृति में वैदिक संस्कृति से यही भिन्नता 
रही कि उस समय का समाज देवताओं को ईश्वर के रूप में मानकर पूजने लगा 
तथा भ्रवतारवाद की घारणा का अत्यधिक विकास हुआ । उस समय के समाज में 
ब्रह्मवाद कर्मकाण्ड के प्रपंच में जकड़ने के साथ-साथ भक्ति मार्गी अ्रपंच में भी वहुत 
प्रधिक उनज्नफ गया । वह समाज राजनीतिक वातावरण के विस्तृत होने के कारण 
प्राश्रम-व्यवस्था को प्रावश्यक मानकर भी तत्सम्वद्ध यथासंभव सुविधाश्रों का भी 
प्रभिलापी रहा | एक मानव का दूसरे मानव के प्रति जो स्वस्थ दृष्टिकोण होना 
चाहिए उसे प्रस्तुत करने के लिए राम और कृष्ण जैसे महान चरित्रनायकों को 
साहित्य के मंच पर खड़ा कर दिया गया । अतः पौराणिक समाज की संस्क्षति में 
रुढ़ियों की जकड़ के बावजूद संस्कृति का विविधमुखी विकास हुआ । 

पौराणिक एवं महाकाव्ययुगीन धासिक जीवन 

पुराणों में तथा पौराशिक महाकाव्यों में तत्कालीन सामाजिकों के धर्म की 
विशद्‌ विवेचना हुई है। पुराणों एवं महाकाव्यों में धमे का स्वरूप स्मृति प्रन्यों के 
घमंशास्त्र की देन न होकर मूलतः वैदिक साहित्य के घ॒र्मशास्त्र की देन है| पुराण 
एवं पौराशिक महाकाव्य वेदों की दुह्ाई देने वाले हैं, प्रतः वे उसी धार्मिक जीवन 
की विवेचना करते हैं, जो वैदिक साहित्य का प्रधान विपय रहा | जब छठी शताब्दी 
ई. पू, में बौद्ध तथा जैन घ॒र्मे भी सामाजिकों के घामिक जीवन पर प्रभाव डाल चुके 
थे तो पौराशिक प्रतिमानों ने भी वैदिक घ्॒मे के मूल्यों को समाज के सामने प्रस्तुत 
करके एक विशिष्ट घामिक जीवन की प्लोर संकेत किया । तत्कालीन घामिक जीवन 
को जानने के लिए हम निम्नलिखित बिन्‍्दुम्रों के श्राधार पर विचार कर सकते 
() घामिक शिक्षा-पद्धति, (2) जीवन एवं संम्तार के प्रति झ्राध्यात्मिक 


5 
ए 


दृष्टि, 
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(3) जगत्‌ के नैतिक शासन में आस्था, (4) पुनर्जन्म तथा मोक्ष की मान्यता, 
(5) वर्णाश्षम धर्म पें विश्वास, (6) ईश्वर का जन-सुलभ स्वरूप, (7) न्यायप्रियता 
(8) राजा झौर प्रजा का धर्म । 

. घामिक शिक्षा-पद्धति-- पौराणिक युग की शिक्षा में आ्ायुवेंद, विज्ञान, 
ज्योतिष, साहित्य जैसे विषयों को अ्रध्यापित करते समय धर्म को विशेष महत्त्व दिया 
जाता था। गुरु श्रौर शिष्यों के पावन सम्बन्धों को चरितार्थ करने का सम्पक्‌ 
वातावरण बनाया जाता था । पौराणिक सुदामा और कृण्ण प्राचार्य सानदीपनि के 
प्रिय शिष्य थे । महाभारतकालीन शस्त्र-विद्या के श्राचार्य गुर द्रोण को कौरव शोर 
पाण्डव जितना प्रादर देते थे, उतना ही ग्रुरु द्रोशण का भी अपने शिष्यों के प्रति 
श्रगाघ स्नेह था । परन्तु ऐसी घामिक शिक्षा-पद्धति के रहते हुए भी धनुधेर एकलब्य 
का श्रमूठा कटवा लेना, यही सिद्ध करता है कि उस समय भी विभिन्न गुरुकुलों के 
वीच स्पर्डधा के फलस्वरूप पर्याप्त विद्वेप था तथा शिष्यों के बीच भी ईप्या की कोई 
कमी नहीं थी । ऐसा होने पर भी यह तो कहना ही पड़ेगा कि पौराणिक घा्िक्र 
जीवन में शिक्षा का विशेष महत्त्व था और शिक्षा-पद्धति तत्कालीन समाज को एक 
निर्दिष्ट मार्ग प्रदर्शत करती थी । 

2. जीवन एवं संसार के प्रति श्राध्यात्मिक दृष्टि--पौराशिक काल में 
जनसाधारण की यही घारशा थी कि प्रात्मा एक ऐसा ग्रनुषम तत्त्व है जो जीवधारियीं 
के शरीर में रहता हुआ भी नित्य वुद्ध एवं मुक्त है। जीवन का अस्तित्व भ्रात्मा के ही 
क्रारण है । आ्रात्मा के उद्धार के लिए संसार को ग्राध्यात्म की कसौटी पर परखना होगा । 
जीवन में शिशु, वाल, किशोर, तरुण, प्रोढ़ एवं वृद्ध नामक छः रूपों में से गुजरता 
हुआ ग्रात्म-तत्त्व उक्त सभी तत्त्वों से ऊपर है। वह व तो किसी से प्रभावित होता 
है और न ही याहच्छिकत: किसी को प्रभावित करता है। उसी ब्रानन्दमय तत्त्व का 
जानने के लिए हमें प्रयास करना चाहिए । तत्कालीन समाज में श्रात्मा की व्यापकता 
को महत्त्व देकर संसार को ईश्वर की लोलाभूमि तक स्वीकार किया गया । विराद्‌ 
बरह्ा-स्वरूप संसार की उपासना करना धर्म का श्रंग वन गया । इसी प्रधान घामिक 
जीवन के सन्दर्भ में संसार को समभने के लिए जीवन के आशावादी एवं निराशाबादी 
पहलुओं का विकास हुआ । गीता की सांख्य, योग, वेदान्त श्रादि दार्शनिक विचारणाएँ 
यही सिद्ध करती हैं कि पौराणिक एवं महाकाव्ययुगीव समाज में जीवन एवं जगत 
के प्रति एक विशेष घामिक हृष्टिकोश सूजित हुप्रा । 

2. जगत्‌ के नैतिक शासन में श्रास्था- पुराणों तथा पोराणिक महाकाव्यों 
ने पौराणिक युग के घामिक जीवन को प्राकृतिक न्याय या नैतिक शास्त्र की धारणा 
से संकलित किया । उस समय यही माना जाता था कि व्यक्ति का जन्म शुभाघुभ 
पंस्कारों को लेकर होता है ।! सतोगुण की अभिवृद्धि से व्यक्ति तेजस्वी, ज्ञानवान 


] तेपां ये यानि कर्माणि प्रायपृष्टयां प्रत्तिपेदिरे: 
छान्येव ते प्रप्चन्त मृज्यमाना; पुन; पुन ॥ -विष्णुपुराण 
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एवं बलवान होता है, रजोगुण की वृद्धि के फलस्वरूप व्यक्ति व्यवहार कुशल व 
संसारासक्त स्वभाव का होता है, तमोगुण के प्रभाव के कारण व्यक्ति में अज्ञान 
उत्पन्न होता है, जिसके फलस्वरूप बह व्यसनों का शिकार बनकर दुरात्मा बनता है। 
यदि कोई व्यक्ति घनाढ़्य हे तो वह अपने पूर्व कर्मों के प्रभाव के कारण प्राकृतिक 
न्याय को प्राप्त करके सुखोपभोग करता है तथा दुबेल एवं गरीब व्यक्ति अ्रपने पूर्व 
कर्मो के फल्नों को भोगता है । इतना होने पर भी हमारा हृदय हमें शुभ कार्यों की 
श्रोर अग्रसर करता है। श्रत: हमें वर्तमान स्थिति को पूर्व कर्मों का फल मानकर 
संतोप करना चाहिए तथा भविष्यत्‌ को सुधारने के लिए शुभ कार्यों में प्रवृत्त रहना 
चाहिए। श्रतः पुराण युगीन घामिक जीवन में नैतिक शासन के प्रति विशभिष्ठ 
आस्था थी | 

4. पुनर्जेन्‍्म तथा मोक्ष की मान्यता--पौ राशिक संस्कृति में जीव का पुन: 
पुन: जन्म लेना तथा जीव की भश्रविद्या से मुक्ति के सिद्धान्त को धामिक जीवन का अंग 
मात्रा गया । जिस प्रकार से व्यक्ति पुराने कपड़ों को उतारकर नए कपड़े घारण कर लेता 
हैं, उसी प्रकार जीवात्मा जी कलेबर का परित्याग करके नव शरीर को घारण 
करती है ।? शुभाशुभ कर्मों में श्रासक्त रहने के कारण पुनर्जन्म का शिकार बनना 
पढ़ता है, भरत: व्यक्ति को देव-दुर्लभ मानव शरीर को प्राप्त करके सर्वोत्तम पुरुपार्थ-- 
मोक्ष को पाने का प्रयास करना चाहिए । मुमुक्षा होने पर भी व्यक्ति के जीवन में 
धर्म की प्रधानता होती चली जाती है । 

पुतजं-्म के सिद्धान्त को मानने के कारण उस समय का समाज धर्म की ओर 
प्रेश्ति हुम्मा । घर्म-साधना के जितने भी अप्टांक योग जैसे प्रचलित नियम थे, उन्हें 
श्राधारभुत मानकर तत्कालीन समाज का घाभिक जीवन वैज्ञानिक दर्शनों की ओर 
प्रवृत्त एवं श्रग्मसर होता चला गया । मोक्ष की घारणा ने उस समय के घामिक जीवन 
को धर्म की सुक्ष्मत्ताओ्ों की ओर बढ़ाया । 


्उ 


£. वर्णाश्रम धर्म भें विश्वास-पौराशिक संस्कृति में चारों वर्णों तथा 
चारों झाश्नमों की घामिक जीवन का श्राधार माना गया। उस समय का समाज 
श्रपने-अपने कर्तव्यों को वर्ण के अ्रतुकूल निर्वाहित करके अ्रपने घ॒र्म को निर्वाहित 
समभता था । चारों श्राश्नमों को पुरुषा्-चतुप्ट्य की सिद्धि का श्राघार माना जाता 
था | पौराशिक वर्साश्षम धर्म वेदिकयुगीत दर्सखाश्रमर्म को भाँति विसंग्रतियों से 
पूर्व होता हुम्ना भी प्रथिकांश समाज के घामिक जीवन का भ्रग बना हुआ था । 
इप विधय में हम पहले ही पोराशिक संरकृति के स्वरूप के सन्दर्म में विधार 
कर चुके हैं । 

6, ईश्वर का जन-सुलभ स्वरुप--पुराणों में ईश्वर के दशावतार का विस्तृत 
बर्गान ईश्वर के सम्रुण रूप को प्रतिपादित करता है। ब्रह्मवेवर्त पुराण के श्रीक्षप्ण 


बासासि जीर्णानि यधाविह्ाय नवीन मगृहणाति नरो5पराणि । 
,रीशाणि विहाय जीपान्यन्यानि संयति सवानि देही । +-गोता, 2/24 
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गोलोक या मोक्ष के वासी होने के साथ-माथ गोप-गवालों के भी मित्र हैं। उनका 
सानिष्य पाकर गोपियाँ वन्य हो जाती हैं तया महाभारत युगीन कृष्ण के विराद 
स्वरूप को देखकर दुर्योधन जैसे तानाशाहों के हृदय भय के कारण विदीर्ण हो जाते 
हैं। रामायरा के राम शारीरिक गठन तथा रूप-सौन्द्यं के समुद्र होने के कारण 
जनसाघारण के लिए भक्ति के विषय बनते हैं । जिस निग्रु णा ईश्वर को प्राय: जन- 
समाज समभ तक नहीं पाता है, वही ईश्वर सगुण छप में वन्दता और अचेना का 
विपय बन जाता है । 

ईश्वर के सर्वेग्राही स्वरूप को प्रतिपादन के कारण नवघा भक्ति भी 
पौराणिक घामिक जीवन का विशिष्ट अंग वनी । उस समय का समाज ईश्वर की 
कथाओं को श्रद्धापूवेक सुनने लगा, जिसे श्रवण भक्ति के नाम से पुकारा गया | ईश का 
गुरागान करना कीतेन भक्ति के नाम से जाना गया। ईश्वर को याद करना 'स्मरण' 
भक्ति का स्वरूप कहा जाने लगा। ईश्वर की प्रतिमा की पग-सेवा को 'पाद वन्दनम्‌' 
भक्ति कहा गया | पुष्प, पत्र, दुग्ध आदि को ईश-प्रतिमा के ऊपर श्रपित करने को 
अचना' भक्ति कहा गया । गायन और मनन के द्वारा ईश्वर का अभिवन्दन 'वन्दना 
भक्ति माना गया । ईश्वर को स्वामी के रूप में पूजनां दास्या भक्ति का स्वरूप 
स्वीकार किया गया । ईश्वर के ग्रागे भ्रतिविनीत भाव से अपना सर्वेस्व-समपंणा 
करना 'प्रात्मनिवेदन' भक्ति का रूप स्वीकार किया । यही नवधा भक्ति जो वैदिक 
संस्कृति वीजमात्र थी पोराणिक संस्कृति में भव्य एवं हृदयग्राह्म स्थान प्राप्त कर 
सकी । 

7. न्यायप्रियता--पौराशिक संस्कृति में न्‍्यायप्रिय कार्य करने की दुह्ाई दी 
गई। न्याय की याचना करना घामिक जीवन का अधिकार माना जाने लगा । 
महाभारत में द्रोपदी कौरवों की सभा में न्याय की भीख माँपती है तवा राजा विरादु 
की सभा में न्याय को भिक्षा माँग्रती हुईं अ्रपने धर्म की रक्षा करना चाहती है । वह 
तो यहाँ तक कह डालती है कि जहाँ सभासदों के देखते रहने पंर भी धर्म को श्रधर्म 
द्वारा तथा सत्य को असत्य द्वारा मारा या दबाया जाता है, वहाँ समासदों को मृतक- 
तुल्य मानना चाहिए ॥£ हम जिस प्रकार से अपने आपको पीड़ित नहीं करना 
चाहते, उसी प्रकार हमें दूसरों को भी पीड़ित करने की चेप्टा नहीं करनी चाहिए ।* 
जो वर्ग या देश अपनी संस्कृति को दूपरे देश के वासियों के ऊपर बलपूर्वेक प्रारोपित 
करना चाहता है, वह दण्डनीय है । हमें न्‍्यायप्रिय होने के नाते रामागग के तेजस्वी 
राम की भाँति अपने धर्म दी रक्षा का प्रयास करना चाहिए। प्रतः पौराशिक 
संस्कृति में न्‍्यायप्रियता घामिक जीवन का अंग बनी है । 


] श्रवण कीतेम विष्णो: स्मरणं पादमेवनम्‌ । 


लर्चने वन्दनं दास्यं सस्यमात्मनिवेदनम्‌ ॥॥ --्रीमद भागवत 
2 यत्र धर्मो छधमेंग रुत्यं यत्रानुतन च॑ | 
हन्यते प्रेदामाषानां हतास्‍्तत्ष सभासद: ! +-महामारत, उधीग पर्द, 95/49 


3 खूयतां धर्मेसवेस्थ श्रृत््ताचाप्यपधायंताम्‌ । 
छात्मन: प्रतिकूलानि परेपां न स्माचरेत्‌ ॥ महाभारत 
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8. राजा भ्रौर प्रजा का घर्म--राष्ट्र श्ौर न्याय की रक्षा करता राजा के 
प्रशासनिक जीवन का घमम है । पुराणों में राजा की ब्रयोग्यता को प्रशासनिक धर्म 
के विपरीत बत्ताकर राजधर्म की आलोचना की गई है। रामायरा के राम और 
भरत प्रजा को संतुष्ट रखना अपने घामिक जीवत का प्रमुख कतंव्य समभते हैं। 
महाभारत में तो राजा और प्रजा के घर्मं को लेकर परिस्थितिवश महाभारत भी हो 
जाता है। प्रजा को करों की चोरी न करके अपना घामिक जीवन कलुप-शूल्य रखना 
चाहिए तथा राजा की विषयों का दास न वनकर जन-रक्षण के लिए सर्देव तैयार 
रहना चाहिए 

उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि पौराशिक युग के समाज का 
धामिक जीवन वैदिक घामिक जीवन की श्रपेक्षा श्रधिक विशद दाशंनिक विचा रणाश्रों 
से संयुक्त था। उस समय धर्म की ऐसी दुहाई दी गई कि व्यक्ति श्र समाज का 
प्रत्येक कार्य घामिक जीवन का अंग वन गया । वैदिक धाभिक जीवन में जिस 
यज्ञवाद या कर्ममा्ग का बोलवाला था, वही पोराखिक काल में भक्तिमार्ग का रूप 
घारण करके घम्म को एक नई दिशा की ओ्रोर श्रग्रसर कर धंठा । 


पौरारियक सम्ताज 


पुराणों तथा पौराणिक महाकाव्यों के आधार पर पुराण युगीन समाज का 
स्वहप जाना जा सकता है । यह तो हम पहले ही पौराणिक संस्कृति एवं धर्म के 
सन्दर्म में स्पष्ट कर चुके हैं कि पौराणिक समाज वैदिक समाज से बहुत कुछ साम्य 
रखता हुआ भी भक्तिवादी आदर्शों के कारणा कुछ वेपम्य-पूर्णो भी था। तत्कालीन 
समाज की स्थिति को समभने के लिए हम निम्नलिखित बिन्दुग्नों का सहारा ले सकते 
हैं--. वरं-व्यवस्था, 2, श्राश्रम-व्यवस्था, 3. वैवाहिक प्रणाली, 4. नारियों की 
स्थिति, 5. श्रन्धविश्वांसों का बोलवाला, 6 वर्गेगत संबर्ष, 7. शिक्षा का प्रसार तथा 
8. समनन्‍्वयात्मकता । 


]. वर्ण-व्यवस्था--पौराणिक संस्कृति एवं घर्म के सन्दर्भ में समाज को 
वर्ण॑-व्यवस्था के द्वारा व्यवस्थित बताया गया है। अतः उत्त समय का समाज अपने- 
प्रपने कत्तेव्य को पूरा करता हुग्ना भाग्यवादिता का श्राश्रय लेकर विभिन्न कार्यो में 
प्रवृत्त रहता था, यही निष्कर्प सर्वमान्य है । इस प्रसंग में हम इसी श्रध्याय में 
प्रामाशिषिक विवेचन कर चुके हैं। अतः उसकी पुनरावृत्ति करता कंबमषि उचित 
नहीं है । 

2. श्राश्नस-व्यवस्था-- पौरारिक समाज में वैदिक समाज की भांति आराश्रम- 
व्यवस्था का प्रचलन था। ब्रह्मचयें, शृहस्य, वानश्रस्थ तथा संन्यास नामक आश्रमों 
के कर्म-विधान में भी पूर्वोक्त साम्य रहा। हाँ, यहाँ यह उल्लेखनीय हैं कि गृहस्थ 
श्राश्नम में याज्ञिक कर्मकाण्ड की ध्रपेक्षा भक्ति को श्राधान्य मिला। झाश्रम-व्यवस्था 
के सन्दर्भ में पौराणिक संस्केति में चवधा भक्ति तथा वैदिक ग्राश्षम-व्यवस्था नामक 
प्रसंग मननीय हैं । 
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3. बेबरहिक प्रसाली-पोराशिक काल में वहुविवाह-प्रथा राजवंशों में 
प्रचलित रही । राजा दशरथ की तीन रानियाँ थी | श्रीकृष्ण ने आठ विवाह किये 
थे | जरासन्ध के यहाँ अनेक राजवालामों को कैर करके रखा गया था । परन्तु 
तत्कालीन ग्राम समाज में विद्वह को एक परम पवित्र संस्कार--पााशिग्रहसा संस्कार 
के रूप में माता जाता था । विवाह दम्पत्ति को जीवन-निर्वाह का एक्र पवित्र और 
सबल माध्यम प्रदान करता था । विवाह में दहेज के लिए भी स्थान था | सुदामा के 
विवाह में भी दहेज को स्थान मिला । राम झर कृष्ण के विवाह अ्रपार दहेज से 
पूर्ण रहे । राजवंश की वेवाहिक प्रणाली स्वयंवर के रूप में ही प्रचलित थी । राजा 
किसी राजकुमारी की इच्छा के अनुसार उसका अपहरण करने में भी संकोच नहीं 
करते थे । श्रीकृष्ण ने रुक्मिणी को इसी रूप में परिणीत किया था । 

संयोगवश यदि कोई कन्या यौन सम्वन्ध का शिकार बनती थी तो उसका 
जीवन भेद खुल जाने पर विपम विवाह की विभीषिका का शिकार बनता था। 
महाभारत मे ग्रार्यो भर श्रनायों के वीच वेवाहिक सम्बन्धों का उल्लेश्ल किया गया 
है । भीम ने हिडिम्त्रा के साथ प्रेम-परिणय करके घटोत्कच को प्राप्त किया। श्रजुत 
ने उलूपी नामक नागर कन्या तथा चित्रा नामक भील कन्या के साथ विवाह किया 
था । परन्तु ये सभी विवाह दास्पत्य-सूत्र के उदाहरण नहीं कहे जा सकते | क्योंकि 
अजुत्त तथा भीम जैसे राजकुमार इन सम्ब्नन्धों को आजीवन निर्वाहित करने की 
कल्पना तक नहीं कर सके । श्रतः पौराणिक युगीन समाज में वैवाहिक प्रणाली 
भ्रभेक रूपों में विकसित थी । 

4. नारियों को स्थिति-- पौराशिक समाज में नारी को वेद पढ़ने का श्रववा 
आ्रात्मसाधना करने का श्रधिकार मिला हुम्रा था । परन्तु शिक्षा की ह्टि से नारियों 
की स्थिति सोचनीय ही थी । कुछ उच्च परिवारों को महिलाएं ही शिक्षा प्राप्त कर 
पाती थीं | नारी को बहुविवाह का शिक्रार बनाकर शोपषित किया जाता था। एक 
पत्नी के रहते हुए भी राजा या राजकुमार अ्रन्यत्र प्रनेक प्रेम-सम्बन्ध स्थापित क्रिया 
करते थे । नारी को विपय-भोग की सामग्री तक माना जाने लगा था | वेश्याग्रों की 
भी कोई कमी नहीं थी । राजकुलों में वेश्या्रों का रहना प्रावः प्रावश्यक था । 
परन्तु महाभारत के पात्रों को देखकर यह अनुमान किया जा सकता है कि 600 ई. 
पृ. से लेकर 400 ई. पृ. तक के युग में भी राजाग्रों ने स्त्री को मानवी के रूप में 
स्वीकार करके उसे सम्मान्य समझने की चेप्टा की | श्री रामचन्द्र का सीता के प्रति 
अ्रगाध प्रेम नारी के सम्मान का ही सूचक है। 

5. ध्रन्धविध्वासों का बोलबाला--पौराणिक साहित्य की कल्पनायों के 
कारण समाज में प्रतेक भ्रन्वविश्वास प्रचलित हो चुके थे । उम्त समय का समाज 
पुराणों एवं महाकाव्यों के श्राधार पर रावण को दण मुत्रों वाला व्यक्ति, सहस्तव्राहु 
को हजारों भ्ुजाओ्ों वाला वीर पुरूप मानने लगा था। उस समाज में विकासबाद को 
आन्त धारणा कहकर उल्टी हो गंगा वहाई जा रही थी, सत्युग, भेता, द्वापर तथा 
कलियुग के ऋ्रम को सत्य माउकर मानव की प्रगति को झुठलावा जा रहा था । 


सांस्कृतिक इतिहास 277 


हनुमान जैसा वानर वंशी योद्धा एक वन्दर-स्वहूप देवता बन चुका था। राक्षसों के 
विचित्र रूपों की कल्पनाएँ समाज को पूरी तरह से गुमराह कर चुकी थीं। एक 
श्रोर वैदिक कर्मकाण्ड समाज के प्रत्येक कार्य को ग्राच्छन्न कर चुका था तथा दूसरी 
श्रोर भक्तिमार्गं का दासता-प्रपंच समाज को एक निरर्थक ढक्ोसला बनाये दे रहा 
था। पण्डितों के उक्ति-वै चित्रम का फल यही हो रहा था कि समाज व्यंग्य को भी 
वाच्य ह॒प में ग्रहण करके कुछ से कुछ समझ बैठा था । ब्रतः पुराणों की अ्रतिशवरोक्ति- 
पूर्ण शैली ने पौराणिक साहित्य को जिस रूप में प्रस्तुत किया, वह केवल दिग्श्रामक 
था तथा वामन जैसे राजाओं के ऊपर ईश्वरत्व का आरोप कुछ और ही कमाल 
दिखा रहा था। 


6. वर्गंगत संघर्ष --पौराशिक समाज ओ्रार्य-श्रनाय, सुवर्ण-प्रवर्ण, कुलीन- 
प्रकुलीन वर्गों में विभक्त था | उस समय काम्बोज, यवन, शकादि के न होने पर भी 
श्रार्य श्रौर श्रनाय॑ पारस्परिक संघ में रत रहते थे | ब्राह्मण देवता तरह-तरह की 
युक्तियाँ प्रतिपादित ऋरके शूद्र वर्ण को शोपषित करने का सफल प्रयास क्रिया करते 
थे। भीलों तथा किरातों के प्रति श्रार्यों का दृष्टिकोण स्वस्थ एवं तकेसंगत न था । 
श्रजु न से भी श्रेष्ठ घनुघंर एकलव्य के दक्षिण हस्त का अंगूूठा विद्वेप के ही कारण 
कथवाया गया था। केवल इतना ही नहीं, श्रपितु किरातों, नागों तथा भीलों की 
कन्याग्रों का वरण करके भी उन्हें दाम्पत्य-सूत्र में सुबद्ध नहीं रखा जाता था । 


7. शिक्षा का प्रसार --पौराणिक समाज में शिक्षा के केन्द्रों में ग्रवश्य वृद्धि 
हुई । मगध के शासक शिक्षा के प्रसार को महत्त्व देते थे । गीता में ग्रुु के महत्त्व 
को प्रतिपादित करके श्रद्धावान्‌ शिष्य को ज्ञान-प्राप्ति का श्रधिकारी माना गया है| 
उस समय के समाज में शिक्षा के प्रसार के कारण सामाजिक सम्बन्धों में बहुत कुछ 
मृदुलता बनी । पौराणिक संस्कृति एवं घामिक जीवन के सन्दर्भ में यह तथ्य स्पष्ट 
ही चुका है । 

8. समन्‍्वयात्मकता--पौरारिक समाज में शैवों-वैष्णवों, श्रार्योप्रतायों के 
समन्वय के प्रयास भी किये । जहाँ राम का केवट एवं निपाद से प्रेम समन्वय का 
सच्चा उदाहरण है, वहीं राजा रामचन्द्र का शूद्रक के प्रति कठोर व्यवहार समच्य- 
मंजक तथ्य जान पड़ता है । श्रीकृष्ण का जामवन्ती से परिणय श्रार्यों श्रोर श्रनायोँ 
का समन्वयक तथ्य है, परन्तु भीलों के द्वारा कृष्ण के रनिवास को लूठना उक्त 
समन्वय को परिस्थितियों की देन ही सिद्ध करता है। श्रतः पौराणिक समाज ६ 
परिस्थितिवश जो समन्वय स्थापित हुआ, वह भी मानव संस्कृति के श्रव्याय में एक 
अनुपम देन है। 


पौराशिक समाज में वैदिक समाज की अपेक्षा अनेक कट्टरताएँ प्रवेश पा चुकी 
थीं। परन्तु हम पौराशिक समाज को केवल वैदिक समाज का ही विकसित रूप मान 
सकते हैं। पौराणिक समाज का श्रध्ययन करते के लिए हमें साहित्य को ही आधार 
मानकर भागे चलना होता है। 
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पौरारियक आथिक स्थिति 

पौराणिक समाज की अर्थव्यवस्था का विक्रांस वैदिक अर्थव्यवस्था के प्राधार 
पर हुआ, तत्कालीन समाज की बयाधथिक्त स्थिति को जानने के लिए वर्ण-ब्यवस्था के 
ग्राघार पर ही श्ागे बड़ा जा सकृता है । उस समय के ग्राथिक विकास में ते केवल 
वेश्य वर्ग ने, अपितु समाज के समस्त वर्गों ने यथोचित योगदान किया। प्रतः 
पौराणिक रीतियो को झ्ाधारभूत मानकर विकसित होने वाले समाज की श्राथिक 
स्थिति मुख्यतः: निम्त कार्यो एवं उद्योगों के ऊपर झ्ाघारित रही--7. पशुपालन, 
2. कृषि, 3. कुदार उद्योग, 4. व्यापार, 5. आखेट, 6. शिक्षा एवं 7. सेवा । 

यहाँ यह उल्लेखनीय है कि पौराणिक काल में वर्णा-ब्यवस्था के प्रत्तिमान 
बहुत-कुछ पूर्ववत्‌ बने रहे । अत: कृष्ण को गोपाल कहा जाना, चलदाम को हलघर 
कहा जाना पशुपालन एवं कृपि को हो महत्त्व देना है। हलोत्सव राजा जनक के 
समय में भी मनाया जाता था तथा पौराणिक रचना-काल में भी प्रतः छृषि को 
सभी प्रकार से महत्त्व दिया गया । इस युग में फसलों में भी बहुत कुछ विक्राम 
हुआ । अन्य कार्यो की जानकारी के विषय मे भी इसी अध्याय की वरसु-व्यवस्था 
तथा बेदिक युगीव समाज की शब्राथिक स्थिति ही द्रष्टव्य है। ययार्यतः पोराणिक 
काल में अस्त्र-शस्त्रों के निर्माण में जो भी प्रगति हुई, वह प्राय: वेदिक युग में उत्ती 
रूप में थी । इसीलिए पौराशिक काल में युद्ध के शस्त्र भाला, तलवार, घनुपन्वारश 
आदि ही वने रहे । विज्ञान के विकास के प्रभाव में पौराणिक समाज की झ्राथिक 
स्थिति में किसी प्रकार की कोई विशेष प्रमति नहीं हुई । 

पोराणिक समाज के धर्म, संस्कृति एवं अ्र्थ॑तन्त्र का भ्रध्यवन्त करने पर यह 
स्पष्ट हो जाता है कि जिस समाज को वैदिक मर्बादाग्रों में वंघकर युगानुकूल संस्कृति 
को अपनाना पड़ा, वह परम्परा-प्रिय होने के कारण कोई विशिष्द विकास ने कर 
सका । प्राश्नम-व्यवस्था के नियमों का अनुपालन श्रत्यन्त कठिन होने के कारण तथा 
परिस्थितियों की प्नेकरूपता के फलस्वहप पौराणिक भक्तिमार्ग परनेक रूपों में 
विकसित हुप्रा । जहाँ वेदिक संस्कृति कर्म प्लौर ज्ञान के समन्वय का उल्लेख करती 
हुई विकसित होती रही, वहीं पौराणिक संस्कृति मक्ति को प्रधानता देकर विक्तित 
हुई । वस्चुतः कर्म की नीररूता तथा ज्ञान की दुराग्रड्धिता के फतस्वकूप जिस नक्ति- 
मार्य का उदय हुआ, वह अपने श्राप में श्रत्वन्त सरस, सरल घोर सुद्रोध सिद्ध हुप्ता । 





ईए्वरवादी तथा श्रनीश्वरवादी समाज को प्रवतारबाद के माध्यम से एकीकृत करने 
का श्रेय पोराणिक संस्कृति को ही है । इसीलिए गोतम दुद्ध ऊँसे बेद एवं इंश 


विरोधी महापुरथ को ईश्वर का नवाँ पश्रवत्तार माना गया । “महाभारत एवं 
'रामायश' जँसे पोराणिक महाकात्यों का परिवर्धन पौराणिक संस्कृति का री 
प्रतिबिम्ध प्रस्तुत करता ॥ 
बौद्ध संस्कृति 
(800003 (प/ए7०) 
गौतम बुद्ध ने ईसा पूर्व छठी छताब्दी में दो धर्म का जो स्वदप नि्भित 
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किया, उसी को बौद्ध संस्कृति के रूप में ग्रहरा किया जाता है । यद्यपि 600 ई. पू 
400 ई. पू. के अन्‍्तराल में वोद्ध धर्म की दो संगीतियाँ सम्पन्न हो चुकी थीं 
तथापि बौद्ध धर्म का विकास आठवीं तथा नवीं शताब्दी तक अनवरत होता रहा । 
यहाँ हम मुख्यतः बौद्ध धर्म के मूल रूप को प्रस्तुत कर रहे हैं, जो झ्रगे चलकर वोद्ध 
दाशंनिकों के हाथों में पड़कर सुसंस्क्ृत रूप धारण करता चला गया तथा भिक्षुओं 
एवं भिक्षणियों के परिवेश में पहुँचकर स्वतः अधघःपतित होता चला गया | बौद्ध 
संस्कृति के स्वत को स्पष्ट करने वाले सिद्धान्त मुख्यतः इस प्रकार हैं-- () चार 
श्रार्य सत्य, (2) क्षणिषकवाद, (3) विचार-स्वातन्व्य, (4) श्राडम्वरों का विरोध, 
(5) निर्वाण की मौलिक मान्यता, (6) वसुधैव कुटुम्बकम्‌ तथा (7) वर्खाश्रम 
धर्म पर प्रहार । 
. चार आये सत्य 


गौतम बुद्ध ने वैदिक एवं पोराशिक मान्यताओं का पर्याप्त विरोध करने पर 
भी दुःखवादी सिद्धान्त को स्वीकार किया । समस्त बौद्ध संस्कृति दुःखबाद के ही 
इर्दे-गिर्दे चक्कर काटती है । बुद्ध ने दुःखों के स्पष्टीकरण तथा दुःखावरोधक तत्त्वों 
के प्रतिपादन हेतु चार आर्य सत्यों को प्रस्तुत किया । चार आये सत्य इस प्रकार हैं -- 
() दुःख, (2) दुःख का समुदाय, (3) दुःख-निरोध तथा (4) दुःखनिरोधक मार्ग । 

(3) दुःख--वुद्ध ने प्रत्यक्ष प्रमाण के श्राघार पर दुःख के स्वष्ठप को 
समझा | व्यक्ति का जन्म, वाधघं॑व्य तथा मरण सब दुःख-स्वरूप ही हैं । प्रियों का 
वियोग शोक का कारण बनता है | बौद्ध पंच उपादान स्वरूप स्कन्ध की रूप, वेदना, 

संज्ञा तथा संस्कार एवं विज्ञान के रूप में दुःख का स्रोत मानते हैं। वस्तुतः समस्त 
नश्वर जगत-व्यापार दुःख की प्रतीति कराता है । दु.ख की प्रत्यक्षानुभूति का निपेष 
संभव नहीं हैं । 

(2) दुःख का समुदाय--दुःख की उत्पत्ति का मूल कारण तृष्णा है। 
प्रत्येक व्यक्ति भ्रनेक सुखों तथा भोगों की ओर प्रवृत्त होता है । यही प्रवृत्ति तृष्णा 
है। तृष्ण के मूल में अविद्या का निवास रहता है। श्रज्ञान के ही कारण व्यक्ति, 
व्यक्ति का शत्रु बन जांता है । घोर स्वार्थों को ग्रन्थियाँ प्ज्ञान के ही कारण विकसित 
होती हैं। इसीलिए एक वर्ग दूसरे वर्ग से लष्ठता है। राजाश्रों को तुष्णा-स्वरूप 

हंत्वाकांक्षाओ्रों को साकार करने के लिए युद्ध करने पड़ते हैं । घन की तृष्णा के 
कारण भाई-भाई के भगड़े होते हैं । श्रधिकार लिप्सा के कारण निरन्तर संघर्ष चलता 

हता है । व्यक्ति पराजित होकर भी विजयैपणा का शिकार वनकर पुनः संघपेरत 
होता है। यही समूचा संघर्ष दुःखस्वरूप है तथा इसी के पृष्ठक्षेत्र में तुष्णा और 
अविद्या का निवास है । 

(3) दुःख-निरोध--दढुःख को दूर करने के लिए 'दुःख-निरीघ' श्रार्ये सत्य 
को स्वीकार किया है। यदि कारण को हटा दिया जाय तो काये का प्रभाव हो 
जाता है। श्रत: तृप्णा तथा प्नविद्या को दूर या निरुद्ध करना ही दुःख निरोध है। 
यदि व्यक्ति का जन्म ही न हो तो जन्म, वार्घक्य तथा मरण जैसे दु:खों का स्वयमेव 
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निरोध हो जाता है। दु.ख स्वरूप संसार को दुःख निरोध का झाश्वासन देना एक 
श्राशावादी हृष्टिकोश कहा जा सकता है। परन्तु श्राधुनिक दर्शन के श्रनुसार वीद्ध 
संस्कृति का दुःख-निरोध आशावादी न कहलाकर निराशावादी ही कहा जाएगा । 

(4) दुःख-निरोधक मार्ग--बौद्ध धर्म एवं संस्कृति में श्रप्टांग योग को दुःख 
निरोधक पथ माना गया है। श्रप्टॉग योग का क्रम इस प्रकार है--() सम्यक्‌ 
दृष्टि, (2) सम्यक्‌ संकल्प, (3) सम्यक् बचन, (4) सम्यक्‌ कर्म, (5) सम्यक्‌ 
जीविका, (6) सम्यक्‌ प्रयत्न, (7) सम्यक्‌ स्मृति तथा (8) सम्यक्‌ समाधि । 
सम्यक्‌ दृष्टि का सम्बन्ध यथार्थ दर्शन से है । व्यक्ति को अपने जीवन की यात्रा का 
पथ स्वतः निश्चित करना है । श्रतः दु खों से मुक्ति पाने के लिए सम्पक्‌ दृष्टि या दर्शन 
का होना नितान्त आवश्यक है । दूसरे व्यक्ति को श्राघात न पहुँचाते हुए अपने 
विकास के लिए विचार करना ही सम्यक्‌ संकल्प कहलाता है ! सत्य एवं प्रिय भाषण 
को ही सम्यक वचन का नाम दिया गया है। सम्यक्‌ वचन के द्वारा अनाइयक 
कटुतावर्धेक वार्ता से वचा जा सकता है । व्यक्ति को बिना किसी रिश्वत के तथा 
ध्रानन्दपूर्वक परिश्रम करने से जो कर्माचुभव होता है, वही सम्यक्‌ कर्म का स्वरूप 
है। परिवार की संपोषिका तथा कलह॒शून्य आजीविका ही सम्यक्‌ जीविका है। 
व्यक्ति द्वारा अ्रपने लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए जो पविचन्न एवं उत्साही कदम उठाने 
होते हैं, वही सम्यक्‌ प्रयत्न के नाम से जाने जाते हैं । सदाचार को याद रखना अ्रथवा 
करणीय एवं श्रकरणीय का स्मरण रखना ही सम्यक्‌ स्मृति है। चित्त की वृत्तियों 
को रोककर स्वयं को शून्य में विलीन कर देना ही समाधि है । श्रतः मध्यम मार्ग को 
ही भ्रष्टांग योग का स्वरूप समझना चाहिए । 

बुद्ध ने समस्त कर्म-ब्यापार को भ्रष्टांग योग के अन्तर्गत रखकर कर्म की ही 
मीमांसा की । श्राचरण की पवित्रता की प्रतिप्ठापना करके समाधि की ओर प्रयारा 
किया । यहाँ यह उल्लेखनीय है कि बौद्ध संस्कृति में पातंजल योग की भाँति प्रप्टांग 
योग को प्रस्तुत नहीं किया गया है । 
2. क्षरिी कवाद 

बौद्ध संस्कृति श्रनात्मवादी है, किन्तु भौतिकवादी नही । बुद्ध ने प्रात्मा नामक 
स्थायी तत्त्व को कभी स्वीकार नहीं किया । क्षणिकवाद के प्राधार पर व्यक्ति का 
हित करने के लिए जो संस्कृति विकसित हुई, उसमें ईएवर, श्रात्मा जैसे नित्य तत्वों 
का निषेध करके स्कन्ध, श्रायवन और घातु नामक तत्त्वत्रय के श्राघार पर प्रागे 
बढ़ा गया । 

पाँच तत्त्वों--रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार तथा विज्ञान को 'स्कन्धा नाम से 
जाना जाता है। स्कन्ध, द्वादश श्रायतन के ब्रन्द्गत ही गिना जा सकता है, क्योकि 
बौद्ध दर्शन एवं संस्कृति का मूलाघार प्रतीत्य समुत्याद है, जो द्वादग भ्रायचन का 
ही स्वरूप है| द्वादश श्रायतन का प्रारम्भ 'प्रविद्या' से होता है। पूर्व जन्म के पाप 


] माध्यमिक बत्ति, पृ. 9. 
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पुण्य-स्वरूप कर्मों को 'संस्कार' कहा गया है। संस्कारों के वशीभूत रहकर प्राणी 
गर्म में श्राता है तथा चेतन्य को प्राप्त होता है, जिसे विज्ञान! कहते हैं । शारीरिक 
तथा मानसिक श्रवस्थाद्रों की 'नामरूप' कहा जाता है। छः इन्द्रियों--श्राँख, 
कान, नाके, जीभ, त्वचा और मन को 'पडायतन” कहा गया है। विपय-संसर्ग को 
स्पर्श” कहा गया है। सुख-दुःख तथा उदासीनता की अ्रनुभूति को 'वेदना' कहा है । 
वस्तु के श्रधिकाधिक लाभ प्राप्त करने की प्रवृत्ति को तृष्णा' कहा जाता है | विपय 
की झ्रासक्ति को 'उपादान” कहा जाता है । विपयाशक्ति के कारण प्राणी का जन्म 
होता है तथा उसे “भव कहा जाता है। भविष्य कालीन जन्म को “जाति' नाम से 
जाना जाता है। 'जरामरण' को वाहवाँ प्रायतन माना गया है । 

कुछ विद्वानों के श्रायतन के बारह रूपों में छः इन्द्रियों या 'पडायतन के 
साथ उनके छः विपयो--रूप, शब्द , गन्ध, रस, स्पष्ट द्रव्य तथा धर्म को गिना है |? 
प्रायतव के पश्चात्‌ घातु के श्रठारह रूपों-छः इन्द्रिय, छः इन्द्रिय विषय तथा छ: 
इन्द्रियों और उनके विपयों के सम्पर्कजन्य विज्ञानों को प्रतिपादित क्रिया गया है । 
यथार्थतः ये सभी तत्त्व केवल 'द्वादशायतन' के ही विभिन्न रूप हैं । 


यहाँ यह उल्लेखनीय है कि बौद्ध संस्कृति या दर्शव का क्षणिकवाद जहाँ 
संसार की नश्वर एवं दुःख-स्वरूप सिद्ध करके समाज को निर्वाण की ओर प्रवृत्त 
करने वाला है, वहीं इसका प्रतिपादन वैदिक मान्थताग्रों से कुछ हटकर किये जाने 
के कारण वैज्ञानिक नहीं वन पाया । छः इन्द्रियों की मान्यता न तो वैज्ञानिक है 
प्रौर न ही इन्द्रियों के दमन के स्वरूप को भली-भाँति उजागर करती है । क्षरिक्रवाद 
की प्रतिपादना व्यक्ति को श्रात्मा के साथ क्षणमंग्रुर बताकर निराशावाद को भ्रधिक 
व्यापक बना देती है । अतः बौद्ध दर्शन का क्षणिकवाद दु.खबाद की वीखा त्रजाता 
हुआ भी व्यक्ति को दुःख-मुक्ति का सच्चा आश्वासन नहीं दे पाता | यदि श्रात्मा भी 
क्षणशिक है तो क्षशिक तत्त्व मुक्ति का विपय किस प्रकार वन सकता है ? यह समस्या 


विकट रूप में खड़ी हो जाती है । फिर भी क्षरिक्रवाद वैराग्य की भावना को संपुष्ट 
करता है । 


3. विचा२-स्वातन्त्य 


वोद्ध संस्कृति में विचार प्रकट फरने तथा विचार ग्रहण करने या धारणा 
निर्मित करने की आवश्यकता पर बल दिया गया । वेद को स्वतः प्रमाएभूत मानकर 
व्यक्ति वैदिक साहित्य की मान्यताञ्रों में वेंध जाता है तथा उसे वैचारिक संस्कार 
का अभ्रवसर नहीं मिलता । बौद्ध संस्कृतियों में जिज्ञासा के परितोपार्थ तक-वितर्क को 
विशेष स्थान नहीं मिला है। फिर भी बौद्ध धर्म को प्राणी के हित में मानकर उसे 
ग्रहण करने का अ्रनुमोदन करती है ।2 अतः जो तर्क द्वारा सत्य सिद्ध हो जाता है, 
वही ग्राह्म होता है । चौद्ध धर्म के अम्युदय के समय जैनघर्म भी विकसित हो रहा 


] डॉ. रतिभानुमिह नाहर : प्राचीन भारत का राजनैतिक एवं सांस्कृतिक इतिहास, पृ. 48. 
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था | प्रतः कुछ लोग जैनघर्म की दुह्ाई देते थे तथां बहुत से लोग वैदिक या सनातन 
घर्मं की । इसलिए वुद्ध ते सत्य को ग्रहण करने के लिए वैचारिक स्वतन्त्रता को 
यथावश्यक महत्त्व प्रदान किया । 
4. आडम्वरों का विरोध 
गौतम बुद्ध ने वैदिक कर्मकाण्ड श्रथना ब्राह्मण धर्म के श्राडम्बरों के विरोध 
में वौद्ध संरकृृति को खड़ा किया था। दौद्ध युगीन समाज में देदी-देवताग्नों के नाम 
आडम्बरों का विविधमुखी प्रचार था। इसलिए बुद्ध ने प्रनीश्वरवादी संस्कृति को 
ही जीव के उद्धार का रास्ता वताया । ईश्वर तथा प्रात्मा जैसे तत्त्वों के विषय में 
गौतम मौन रहे । बौद्ध संस्कृति में दश श्रव्याकृत तत्त्व हैं-- 
(क) संसार के विषय में--. कया संस्तार नित्य या अ्रमर है ? 
2. क्‍या संसार या लोक पझनित्य है ? 
3. क्‍या लोक सान्‍्त है ? 
4. क्‍या लोक अनन्त है ? 
(ख) जीवात्मा एवं शरीर 5. क्या जीव और शरीर एक हैं ? 


के विषय में 6. क्या जीव भ्रन्य ठत्त्व है घ्ौर शरीर प्रन्य 
कोई ? 
(ग) निर्वाण प्राप्त कर 7. क्या मृत्यु के श्रनन्तर तथायत या बुद्ध का 
लेने के पश्चात्‌ मुक्त रूप रहता है ? 
8. क्या मृत्यु के पश्चात्‌ तथागत होते भी है 
या नहीं ? 


9. क्या मृत्यु के पश्चात्‌ तथागत होते 
0. क्या मृत्यु के पश्चात्‌ तथागत होते ही हैं या 
निश्चयतः नहीं होते ? 

यथार्थत: बुद्ध ने अ्रनीश्वरवादी संस्कृति में समस्त रहस्य के ऊपर पर्दा डालने 

की कोशिश की । यदि निर्वाण को मानकर उसके स्वरूप के विषय में ही नहीं जाना 

गया तो निर्वाण की मान्यता ही असंगत है, यह सिद्ध हुआ | फिर भी धर्म और 

ईश्वर के नाम पर जो झाडम्बर प्रचलित थे, उनके विपय में मोन साघना बहुत इंछ 
हितकर कहा जा सकता है । 


बुद्ध ने अपने समकालीन महापुरुष महावीर की सर्देज्ता को भी प्राडशवर 

बताया । यदि महावीर सवज्न हैं तो वे भिक्षा माँगते समय घरों की पहचान दूसरों के 

माध्यम से क्‍यों करते हैं ? यदि वे सर्वेघक्तिमानु हैं तो कुत्ते को डराने के लिए दप्ड 

वयों घारण करते हैं ? इसी प्रकार जद गौतम के शिय्यों ने ठुद्ध को ईश्वर बहा सता 

वे मावकता का परिहार करने के लिए सदेव सचेत रहे। इस प्रकार ब्राह्मया धम 

तथा श्रमण धमम के प्राडम्वरों या श्षान्तियों को दूर करने के लिए दुद्ध में बीटा का 
उठाया था। 
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3. निर्वाण की मौलिक मान्यता 

बुद्ध ने निर्वाण को अनन्त और प्रनुपम शान्ति का घाम ने मानकर तृष्णा के 
वुभने की स्थिति या अवस्था माना। जब साधक के अ्विद्या रूपी तमृ-तोम का 
विनाश हो जाता है तो तृष्णा के श्रभाव में संस्कारों का कोप रिक्त हो जाता है तथा 
जन्म-मरण का बीज समाप्त हो ज़ाता है | गोतम द्वारा मान्य निर्वाण कोई स्थिर 
शान्ति का तत्त्व न होकर जीव की मुक्ति की द्योतक श्रवस्था मात्र है । यथार्थतः 
गौतम ने स्थिर तत्त्व की घारंणा के खण्डन के लिए ही निर्वाण को ऐसा स्वरूप 
स्वीकार किया । | 
6. वसुधेव कुटुम्बकम्‌ 

वौद्ध संस्कृति में समस्त मानव-समुदाय को एक ही परिवार के रूप में देखा 
गया है। इसीलिए गौतम बुद्ध ने वौद्ध धर्म की दीक्षा का द्वार स्त्रियों और पुरुषों के 
लिए समान्‍्त: अ्रपावृत कियां। बुद्ध के हृदय की श्रपार करुणा ने समस्त संसार को 
अपने परिवार के रूप में देखकर अहिसा तथा सत्य को यथोचित महत्त्व दिया । 
7. वर्णाश्रम धर्म पर प्रहार 

. बुद्ध ने मानव को विभिन्न वर्गों में विभाजित देखकर व्यापक विचार करके 

ही वर्राश्रम धर्म का विरोध किया । ब्राह्मण वर्ग प्रमेक घामिक आ्राडम्बरों की झ्राड़ 
में जनता का शोपण कर रहा था । शुद्रों का अनवरत शोषण हो रहा था| ऐसी 
स्थिति में बुद्ध ने वर्शवादिता पर प्रहार किया तथा आश्रम-धर्म के नियमों को भी 
शिथिल एवं सरल करने पर बल दिया । बुद्ध के श्रेष्ठ प्रयासों के वावजुद समाज की 
चणं-व्यवस्था तथा आश्रम-व्यवस्था पर कोई विशेष प्रभाव न पड़ा। हाँ, बुद्ध के 
भयत्नों से जातिवादिता का विप अवश्य कम हुआ्ना । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि बुद्ध ने बौद्ध संस्कृति के निर्माण में वैदिक 
कर्मकाण्ड के विरोध-स्वरूप घ्वज का फहराने का प्रयास किया । वौद्ध संस्कृति घर्म 
सिद्धान्तों की सरलता के कारण, यज्ञवाद के विरोध के फलस्वरूप, बुद्ध के प्रभावशाली 
व्यक्तित्व के कारण, समानता की भावना के कारण, जनभाषा पालि के प्रयोग के 
कारण, प्रचार शैली की रोचकता के श्राघार पर, मठों तथा विहारों के निर्माण के 
अलध्वर्ूप, प्रचारकों के उत्साह तथा राज्याश्रय के कारण भारत में ही नहीं, भ्रपितु 
एशिया के विशाल भू-भाग पर फैली । बौद्ध संस्कृति की सबसे बड़ी देव समानता 
की भावना को लाने में तथा झ्राडम्बरों का परिहार करने में है । 

बोद्ध युगीन धार्मिक जीवत 

बुद्ध के समय बौद्ध संस्कृति ही बौद्ध घर्मप्र-मावित समाज के घामिक जीवन 
ऊा भ्राघार बनी । बौद्ध धर्म संन्यासियों के क्षेत्र में ही नहीं, ग्रहस्थियों के क्षेत्र में भी 
मैजत हुमा । प्रतः बौद्ध संस्कृति से प्रभावित लोगों का घामिक जीवन स्थविरों तथा 
महासंघिको के जीवन के रूप में साकार देखा जा सकता है । हम वौद्ध संस्कृति के 
विपय में विचार करते समय बौद्ध धर्म के विषय में लगभग सब कुछ कह चुके हैं, 
मत: यह घामिक जीवन के विन्दुश्नों का संकेत कर देना ही पर्याप्त होगा-- 
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[. संसार के श्रति विरक्तिपूर्ण दृष्टिकोश, 2. श्रनीश्वरवादी मान्यता का 
पसार, 3. अप्टाग योग का व्यवहार, 4. धाभिक समानता का हृप्टिकोण, 
5. वर्णाश्रम घर्म का विरोध, 6. भ्रहिसात्मक हृष्टिकोश तथा 7. कर्म और ज्ञान 
का समन्वय । 

बोद्ध युगीन समाज की स्थिति 

बुद्ध के समय का समाज पौराणिक भावनाओ्रों के विरोध में सुसंगठित हुमा । 
प्रत: उस समय के समाज को निम्नलिखित बिन्दुप्ओों के श्राधार पर जाना जा 
सकता है __ 


]. समाज के वर्गीकरण में नवीनता, 2. वैवाहिक स्थिति, 3. समाज में 
स्त्रियों का स्थान, 4, अस्पृश्यता की कमी, 5. देनिक जीवन । 

]. समाज के वर्गीकरण में नवीनता--ईसा पूर्व छुठी शताब्दी में ब्राह्मण 
धर्म का बोलवाला होने से बुद्ध को वर्णे-व्यवस्था की प्रधोर कट्टरताग्रों का विरोध 
करने के लिए विवश होना पड़ा | बुद्ध ने मुक्ति का द्वार सभी वर्गों के लिए खोला । 
जिसका परिणाम यह हुआ कि सभी वर्गों के व्यक्ति धर्मे के समान भ्रधिकारी बनें तथा 
पारस्परिक सहानुभूति का अनुमव करने लगें। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा शुद्र नामक 
चार वर्णों में विभाजित समाज मानवता को समाज के वर्गीकरण में एक ठोस ग्राघार 
मानने लगा । यद्यपि वर्ण तो बने रहे, तथापि विशिष्ट परिवर्तन यही परिलक्षित 
हुआ कि भ्राम जन-समाज में यदि कोई उच्च वर्ण का व्यक्ति निम्न वर्णो की किसी 
कन्या से प्रेम करता था प्रथवा वैवाहिक सम्बन्ध स्थापित करता था तो उसकी निन्‍दा 

हीं की जाती थी । मानने मानवता के सूत्र में बेघने की विशिष्ट पहल करना सीखा । 

वर्ण-व्यवस्था में व्यवसाय की दृष्टि से भी परिवर्तन परिलक्षित हुआा। 

एक ब्राह्मण व्यापार करने का अधिकारी था | ब्राह्मण क्षत्रिय-वृत्ति को भी श्रपता 

सकते थे । चेश्य वर्णो कृषि, दुग्ध-व्यवसाय तथा व्यापार को करता हुश्ना भी उद्योगों 

को प्रपनाने में स्वतन्त्र था। समाज में उद्योग की दृष्टि से पर्याप्त लोच प्रा 

चुकी धी | समाज के श्रोद्योगीकरण की दृष्टि में उक्त लोच महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखती है । 

वौद्धयुगीन समाज में शूद्र वर्ण को शुद्ध शूद्र तथा हीन वर्ग के रूप में 
विभाजित देखा जाता है। हीन वर्ग बहेलिया, रधकार, नाई, कुम्मक्रार, बुनकर, 
ग्रादि के रूप में देखा जाता था। जन्म और जातिजन्य प्रभिमान क्रो 4र करने के 
लिए बुद्ध के उपदेश समाज के वर्गीकरण में पर्याप्त नवीनताएँ परिपुदित करने वाले 
सिद्ध हुए । ब्राह्मण श्र क्षत्रिय को समान मानने की विशुद्ध परम्परा का श्रीगणेश 
इसी समाज से शुरू हुप्रा । जिस समय में सदाचार को ग्राघारभूत मानकर समाज 
का वर्गीकरण किया गया, उसे हम पुराण में नव्य रूप कहें तो तक॑ संगत होग/ । 

यद्यपि गोतम बुद्ध के धर्म-प्रचार के कारण समप्ज में एक नवीन चेतना 
प्रवश्य उत्पन्न हुई, तथापि यह कहना प्रसंगत होगा कि बोदयुगीन समाज पूर्णतया 
नवीन समाज का दर्शन बार सका | जैसा कि हम पौराणिक संस्कृति के सन्दर्भ मं 
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यह स्पष्ट कर चुके हैं कि उसी युग में पुराण-घर्म से प्रभावित समाज में वर्ण-व्यवस्था 
अनेक रूढ़ियों एवं कट्टरताओं में जकड़ चुकी थी। इसलिए बौद्ध युगीन सम्राज में 
जहाँ एक ओर नवीन समाज की संरचना पर बल दिया जा रहा था वही भिक्षग्रों 
श्रीर भिश्ुुखियों के सबाज में भी जाति-पाँति का पूरा प्रभाव था। रक्त की 
पविन्नता के लिए सभी वर्ण सतर्कता वस्त रहे थे। एक ब्राह्मगा किसी शूद्र या 
चाण्डाल की छाया पड़ने पर अपने को दुृषित मानकर स्नान करने का उपक्रम 
करने लगता था । 

यथार्थत: बुद्धि ने गुणों के श्राधार पर ब्राह्मण को ब्राह्मणत्व, क्षत्रिय को 
क्षत्रियत्व, वैश्य को वैश्यत्व तथा शूद्र को शूद्रत्व का अधिकारी मानकर भी समस्त 
समाज को निर्वाणोन्मुख करने के लिए वर्ण-व्यवस्था के बन्धनों को अत्यन्त शिथिल 
कर दिया। बुद्ध के व्यक्तित्व ने समाज की कट्टरताम्रों से संत्रस्त जनता को 
समाज में मानवतावादी चेतना का प्रसार करके एक बार पुनः उबार लिया ॥ 

. बेबाहिक स्थिति--वौद्ध धर्म से प्रभावित समाज में वैवाहिक स्थिति 
में भी कुछ लोच अवश्य श्राई थी | प्रायः सभी वर्ण अपने-अपने वर्ण में वेवाहिक 
सम्बन्ध संयोजित करते थे । यदि किसी उच्च वर्ण का व्यक्ति निम्न वर्ण की युवती 
से विवाह कर लेता था तो उसे निनन्‍्दनीय न मानकर घर्मानुकुल भी समझा जाने 
लगा था । रक्त सम्बन्ध की कट्टरताएँ ग्रव तक प्रचलित थीं। एक ओर ऐसा वर्ग 
था जो वैदिक व्यवस्थाओं को पुरजोर समर्थन दे रहा था तथा दूसरी ओर 
वैत्राहिक स्थिति में लोच लाने का प्रयास किया जा रहा था । परन्तु उच्च वर्ण 
के व्यक्ति का निम्न वर्ण की युवती से प्रेम भले ही निन्‍्दनीय न रहा हो, परन्तु 
सम्पूर्ण बीद्ध साहित्य में ऐसा एक भी उदाहरण नहीं मिलता, जबकि निम्न वर्ण 
के पुरुष ने उच्च "वर्ण की युवती से विवाह-सम्बद्ध बनाया हो। ब्रत: बौद्ध युगीत 
समाज में वैवाहिक सम्बन्धों की स्थिति में कोई सन्तोषप्रद सुधार न हुआ । 

2. समाज में स्त्रियों का स्यान-दबुद्ध ने स्त्रियों को मोक्ष या निर्वाण 
पाते का अधिकारी माना । इस प्रकार तो यही सिद्ध होता है कि जिप्त प्रकार 
वैदिक एवं पोराशणिक समाज में स्त्रियों को मोक्ष का ग्रधिकारी माना जाता था, 
उपी प्रकार बोद्ध समाज में भी उन्हें वही अभ्रधिकार प्रदान किया गया । बौद्ध 
समाज में एक स्त्री भिक्षुणी बनकर निर्वाण की साधना तो कर सकती थी, परन्तु 
स्त्री वर्ग के ऊपर लगे अंकुशों को देखते हुए पुरुष वर्ग की अपेक्षा स्त्रियों को कम 
आदर ही मिलता था। एक भिक्षणी बौद्ध धर्म की दीक्षा ग्रहण करके कई वर्ण 
तक साधना करने पर भी सद्य दीक्षित भिक्षु के सम्मुख करवद्ध मुद्रा में खड़ी होकर 
सत्कार किया करती थी, परन्तु भिक्षु भिक्षुणी की प्रार्थना करने या सत्कार 
करने के लिए वाध्य नहीं था | बौद्ध विहार में एक भिक्षुणी स्वतन्त्र रूप से किसी 
भिक्षु से वार्ता नहीं कर सकती थी, जबकि भिक्षु भिक्षुणियों से बातें करने के लिए 
स्वतन्त्र थे । यदि इस तथ्य को समालोचनात्मक दृष्टि से देखा जाय तो यही निष्कर्ण 
निकलता है कि बुद्ध के समाज में सामाजिक मर्यादाग्ों का ही ध्यान न रखकर, 
अपितु मनोवैज्ञानिक प्रतिमानों को ध्यान में रखकरे कार्य किया गया । ऐपता केवल 
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उस समाज में ही नहीं, श्रपितु आज के समाज में भी बहुत कुछ होता है । इससे 
हमें यह निष्कर्ण निकालना उचित नहीं जान पड़ता कि बुद्ध की ह्टि में पुरुषों 
की अपेक्षा स्त्रियाँ हीन थीं। भिक्षुप्रों औ्ौर भिल्लुणियों को संयम रखने का जो 
प्रावधान था, उसे एक आलोचक मनोवैज्ञानिक स्तर पर झ्रादरणीय ही मानेगा । 
यहाँ यह भी उल्लेखनीय है कि भिक्षु भी केवल व्यवस्था की हृष्टि से ही भिक्षुणियों 
से ही वार्ता करते थे, झनर्गल और अनावश्यक प्रलाप नहीं करता था। इसीलिए 
बुद्ध का यह उपदेश मा कामरति सन्धवं--पअ्र्थात्‌ काम-वासना में रठ मत होघो, 
कितना सारगर्भित है ? 

गौतम बुद्ध स्त्रियों को अपने घमंसंघ में दीक्षित करके प्रसन्न नहीं थे । जन्‍्हें 
झपने घ॒र्म की पावनत्ता की रक्षा संदिग्व जान पड़ने लगी थी । इसलिए गौतम ने 
प्रमुधायी आनन्द से कहा था--“पर जब स्त्रियों का प्रवेश हो गया है, प्रानन्द ! 
घमं चिर॒स्थायी त रह सकेगा । जिस प्रकार ऐसे घरों में जिनमें पश्रधिक स्त्रियाँ 
झौर कम पुरुष होते हैं, चोरी विशेष रूप से होती है, कुछ इसी प्रकार की शवस्था 
उस सूत्र और विनय की समझनी चाहिए, जिसमें स्थत्रियाँ घर का परित्याग करके 
ग्रहविहीन ज़ीवन में प्रवेश करने लग जाती हैं । धर्म चिरस्थायी न रह सकेगा “जिस 
प्रकार घांन के खेत पर पाला पड़ जाय तो वह अधिक नहीं टिक सकता । झवदा 
जिस प्रकार गन्ने की खेती लाल बीमारी से जिसमें पौधों में कीड़े लग जाते हैं, 
मारी जाती है। उसी प्रकार श्ानन्द ! उस सूत्र और चिनय की दशा होती है, 
जिसमें स्त्रियों क्रो छोड़कर ग्रहविहीत जीवन में प्रवेश करने का अधिकार मिल 
जाय फिर भी आनन्द ! मनुप्य जैसे भविष्य को सोचक्र जनाशय के लिए बाँध 
बनवा देता है, जिससे जल बाहर न बहने लग जाय, उस्री प्रकार प्रानन्द भावी के 
लिए मैंने थे प्राठ कठोर नियम बना दिए हैं, जिनका पालन भिन्नुरियों के लिए 
प्रनिवायें है; जब तक घमम है, उन नियमों के पालन में प्रमाद न होना चाहिए ॥7 

बुद्ध गृहस्थ झाश्वम के कार्यों में व्यस्त स्त्रियों का भी श्रादर करते ये ॥? यदि 
कोई गरृहस्थ वेवाहिक वेला में भिक्षुत्रों के साथ उन्हें निमन्त्रित करतायथा तो चे 
मथासमय उपस्थित होकर वर-कन्या को आर्शीवाद दिया करते थे । ठौद्ध समान में 
किसी कन्या के हाथ से बने खाने को कोई मनाई नहीं थी। प्रत: स्थत्रियों को 
आदर देने के लिए वीद्ध समाज झूडढ़ियों से ऊपर उठकर मनो्रैज्ञानिक्र स्तर पर 
कार्य करने की चेप्टा किया करता था । बौद्ध समाज में स्त्रियों की ऐसी स्थिति को 
व्यवस्था की दृष्टि थे सोचनीय नहीं कहा जा सकता । 

4. श्रस्पृश्यता को कमी--चुद्ध के मानवतावादी सन्देश को पाकर सर्भ 
मोक्ष के भ्रधिकारी माने जाने लगे । ग्रतः छुप्ताछुत की भावना की निराकृति का 
पधवबसर उपस्थित हुप्रा | पौराणिक समाज में श्रस्पृश्यता का जो रूप विक्मित हुप्ा, 


] विनयपिटक (चल्लादग्ग) ॥/ 
2 सुखबस्ग, ]/ 
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उसी को दूर करने के लिए वुद्ध ने जातिगत समानता का सन्देश फूँका । परन्तु 
उस समय में पुराण-बर्म से प्रभावित लोग मन्दिरों में शूद्र का प्रवेश स्वीकार नहीं 
करते थे । इसका परिणाम यह हुआ क्विजो महिलाएँ मन्दिरों में पृजन के लिए 
जाती थीं, यदि वे मार्ग में चाण्डाल का दर्शन कर लें तो वे पूजन को स्थगित कर 
देती थीं तथा चाण्डालों को प्रताड़ना सहन करनी पड़ती थी । यदि किसी मन्दिर 
के प्रांगण में एकत्रित सहभोंज के इच्छुक भ्रपने बीच में किसी चाण्डाल को देख 
लेते तो वे उसे बुरी तरह से ताड़ित करते थे । ऐसी परिस्थितियों में जाति-पाँति 
की भावना को दूर करके ही समाज का संस्कार किया जा सकता था । प्रत: बुद्ध 
से स्पृश्यता को आ्राह्म तंथा श्रस्पृश्यता को त्याज्य बताकर समाज को समानता के 
मंच पर खड़ा करने की चेष्टा की । | 

5. देनिक जोवन-ब्ौद्युगीन समाज में व्यक्ति का जीवन कुछ कुण्ठाग्रों 
से मुक्त देखा जा सकता है। बुद्ध ने शाक्यों और कोलियों के बीच होने वाले 
रोहिशी नामक नदी के जल विवाद को लेकर यही शिक्षा दी कि पानी साधारण 
मूल्य वाला है, जबकि मनुष्य श्रमुल्य है। भ्रतः मानव को अपने दैनिक जीवन को 
सुखी बनाने के लिए पारस्परिक वैमनस्थ को दूर करने का प्रयास करना चाहिए । 
वोद्ध भिक्षुप्रों तथा भिक्षुशियों का दैनिक जीवन बौद्ध धर्म के नियमों से नियमित 
रहता था। प्रत्येक व्यक्ति प्रातः से लेकर सब्ध्या पर्यन्त घर्मादिक क्रियांग्रों से लेकर 


धर्म-प्रचर तक को अपने दैनिक जीवन का अ्रभिन्न अंग मानने के लिए प्यार 
रहता था । 


बुद्ध की शिक्षात्रों ने व्यक्ति को इतना प्रभावित कर दिया था कि व्यक्ति 
दिन-रात निर्वाण-साधना के नियमों को ही अपनी दिनचर्या का विषय मानता था । 
नियमित श्राहार तथा. नियमित विहार को देनन्दिनी में प्रमुख स्थान प्राप्त था । 
धामिक साधना के प्रतिरिक्त आमोद-प्रमोद को भी महत्त्व दिया जाता था । 

बौद्धकालीन समाज पर हृष्टिपात करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि उस 
समाज में वर्ण-व्यवस्था का विरोध करके जातिगत समानता को स्थापित करने का 
प्रयास किया। स्त्रियों को केवल सैद्धान्तिक रूप में ही नहीं, अपितु वौद्ध संघ में 
दीक्षित करके निर्वाण की प्राप्ति के लिए व्यावहारिक अ्रधिकार प्रदाव किया | 
श्रष्टांग योग का पालन दैनिक जीवन को स्वस्थ झौर सुखमय बनाने के लिए जादू 
का सा काम करता रहा । जहाँ वचन के क्षेत्र में भी हिंसा का विरोध होता था 
तथा जहाँ व्यक्ति को दु.खी देखकर करुणा का पारावार उद्देलित हो उठता था, 
हमें उच्त समाज की स्थिति को प्रशंसनीय ही कहना पड़ेगा । 

बोद्धयुगीन श्राथिक स्थिति 

बुद्ध के समाज में तो श्राथिक दृष्टि से कोई विशेष कदम नहीं उठा, परल्तु 

तत्कालीन समाज में कृषि, पशुपालन, व्यापार तथा उद्योग उसी प्रकार से प्रचलित 


रहे, जिस प्रकार कि वैदिक तथा पौराशिक समाज में । यद्यवि आधिक सम्पन्नता 
के लिए वर्णानुकूल कार्य को छोड़कर श्रन्य किसी कार्य को करने की छूट श्रोर 


स्वतन्त्रता थी, परन्तु दीन वर्ग तव भी दीन बना रहा तथा उच्च वर्ग समाज का 
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यथासंभव शोपण करता रहा । यहाँ हम साॉँकेतिक रूप में वौद्धयुगीन समाज का 
उल्लेख कर देना ही पर्याप्त समभते हैं। तत्कालीन अर्थव्यवस्था को निश्चित 
करने वाले प्रमुख कार्य एवं व्यवस्था निम्नलिखित रूपों में समझे जा सकते हैं-. कृषि, 
2. पशुपालन 3. व्यापार 4. उद्योग तथा 5. शिक्षा । 


4. कृषि--वुद्धकालीन समाज में कोलिय तथा शाक्‍यों के बीच क्षेत्रीय 
सिंचाई को लेकर रोहिणी नदी का जल-विवाद उठ खड़ा हुम्ला था । इससे यह 
स्पष्ट हो जाता है कि उस समय सिंचाई को महत्त्व दिया जाता था। नदी के जल 
को खेतों तक ले जाने की व्यवस्था थी । कृषि में गेहू, घान तथा गन्ने को प्राथमिक्रता 
दी जाती थी। वुद्ध की शिक्षात्रों में घान तथा गन्ने की खेती की बीमारियों का 
उल्लेख होने से यह निश्चित हो जाता है कि बुद्धयुगीन समाज में खेती को पर्याप्त 
महत्त्व मिल चुका था । 

2. पशुधालन-- वौद्धयुगीन समाज में दुघारू जानवरों को पाला जाता था | 
पशुओं को चराने के लिए हरे-भरे चरागाहों की व्यवस्था रहती थी । गाय को दूध 
एवं कृषि की दृष्टि से सर्वाधिक महत्त्व दिया जाता था। घोड़ा, बकरी, मेड़ श्रादि 
जानवरों को क्रमश: सवारी एवं दूघ प्राप्त करने जैसी हृष्टियों से पाला जाता था । 
पशुपालन की व्यवस्था के विपय में इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि बौद्धयुगीन 
समाज में पशुपालन परम्परागत रूप में ही रहा । 


3. व्यापार- वौद्धयुगीन समाज में रेशम, मलमल, अस्त्र-शस्त्र, जरी तथा 
नवकाशी के कार्य से युक्त वस्तुओं, श्रोपधिग्रों, आभूषणों, हाथी-दात से बनी वस्तुग्रों 
श्रादि का निर्माण होता था। पड़ौसी देशों में भी इन वस्तुग्रों को निर्यात क्रिया जाता 
था । नौका-संचालन की सुविधा होने के कारण हमारे देश के व्यापारी ग्रनेक देशों पें 
व्यापार किया करते थे । नदियों भ्ौर समुद्रों में नोकाम्रों द्वारा यात्रा करके ययास्वान 


७ 


चुगी देकर विभिन्न वस्तुप्रों का श्रायात एवं निर्यात किया जाता था। प्तः बौद्ध- 
युगीन भारत में व्यापार की विशेष प्रगति न होने पर भी विभिन्न देशों से सम्पर्क 
भ्रवश्य बढ़ा । 

4. उद्योग-- उद्योग निम्न वर्गों के हाथों में ही न होकर उच्च वर्ग की पश्राथिक 
स्थित्ति को सुधारने में सहायक सिद्ध होफर विभिन्न रूपों में विकसित हुआ । बौद्ध 
जातियों में अठारह प्रकार के उद्योग-घन्धों का वर्सेन किया है। बडेविड्स ने प्रठारह 
उद्योग-धन्धों का क्रम इस प्रकार रखा है-बढ़ई, लुहार, प्रस्तरकार, बुनकर, चर्मझार, 
कुम्मकार, हाथी-दाँत के कारीयर, रंगरेज, जीहरी, मछुए, कसाई, बहेलिया, हलवाई, 
नाई, माली, नाविक, टोकरी बनाने वाले एवं चित्रकार | यथार्थतश ये सभी उद्योग- 
घन्धे वेदिक कालीन समाज से ही प्रचलित थे । शब्रतः उद्योग-धन्धों के छ्षेत्र में भी 
वैज्ञानिक साधनों के प्रभाव में कोई विशेष विकास न हो सका । 

5, शिक्षा -ब्ाह्मण तथा क्षत्रिय वर्ग शिक्षा विभाग में कार्यरत रहूकर प्रपनी 
धाथिक स्थिति को सुदृढ़ बनाने की चेप्ठा करते थे । ब्राह्मण मास्यों की तथा क्षत्रिय 
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शस्त्रों की शिक्षा देकर श्रर्थॉपार्जन किया करते थे। क्षत्रिय वर्ग ने भी इस युग में अन्य 
प्रतेक कार्य श्रपनाकर अपनी आशिक स्थिति को सुधारने का प्रयास किया । 


समालोचनात्मक दृष्टि से देखने पर यही निष्कर्ष निकलता है कि बौद्धकालीन 
समाज में वैदिक समाज की अर्थव्यवस्था का प्रतिदर्श ही विकसित होता रहा । जो 
व्यवस्था वैदिक युग में प्रवतित हुई थी, उसी के श्राधार पर भारतीय समाज कई 
हजार वर्षो तक आगे बढ़ता रहा | विकास की दृष्टि से देखा जाए तो यही कहा जा 
सकता है कि उन्नीसवीं शत्ताव्दी तक भारतवर्ष में कोई क्रान्तिकारी परिवर्तेन ग्रथ- 
तन्‍्त्र के रूप में नहीं हुआ । भ्रतः वुद्धयुगीन समाज वैदिक श्रर्थ-ती तियों के प्राधार पर 
ही विकसित हुआझ्ा । 

जन संस्कृति 
(ग्शा)। एपाण ८) 

चैदिक युगोत्तर संस्कृति के क्षेत्र में श्रनीश्वरवादी दर्शन के प्राघार पर समाज 
का परिष्कार करने का श्रेय जैन संस्कृति को भी है। एक शोर पुराण-घर्मं का प्रचार 
हो रहा था तथा दूसरी ओर बौद्ध एवं जैन धर्म युगान्तरकारी संस्कृति का प्रचार क्र 
रहे थे । ईसा पूर्व छठी शताब्दी में जेन धर्म के 24वें तीर्थंकर वर्धमान शभ्रथवा 
महावीर ने वासनाओ्रों को जीतने के सिद्धान्त को “जैन! नाम से पुकार 
जैन संस्कृति का विकास किया। यद्यपि जैन! शब्द का श्रर्थ विजेता या 
वासनाजयी ही है, तथापि संस्क्ृति के क्षेत्र में जैन एक सॉस्कृतिक सिद्धान्त का ही 
वाचक है | जन संस्क्ृति को समभने के लिए जैन साहित्य के ऊपर भ्रवलम्बित रहना 
पड़ता है । यहाँ हम जैन संस्कृति के स्वरूप को स्पष्ट करने के लिए निम्न बिन्दुओं 
का सहारा ले सकते हैं-. भ्रहिसा की प्रवलता, 2. त्रिरत्न, 3. विभिन्‍न ब्त, 4. धर्म 
एवं पाप का स्वरूप, 5. सरल दार्शनिक श्रनुचिन्तव, 6. गुण प्रधान वर्ण-व्यवस्था 
का समर्थन तथा 7. जातिगत समानता । ; 


4. श्रहिसा की प्रबलता-- भ्रहिसा को चरमोन्‍नत रूप में स्थापित करने का 
श्रेय जैन घर्मं को ही है। यद्यपि जैन धर्म के प्राचार्य प्राचीन काल से ही अ्रह्ठिसा की 
दुह्ााई देते भ्रा रहे ये तथा वैदिक घ॒र्म में भी श्रह्िता के विपय में बहुत कुछ कहा 
जा सकता था, परन्तु प्रहिसा को वैज्ञानिक रूप देने का श्रेय वधंमान तथा उनके 
पनुवर्ती प्राचार्यों की ही है । 

जैन धर्म में वंदिक कर्मकाण्ड में होने वाली हिसा का विरोध किया गया है।? 
मन्त्र की सिद्धि के लिए, देवता को प्रसन्‍त करने के लिए, यज्ञ को सम्पांदित करने के 
लिए, ग्रतिथि के सत्कार के लिए तथा भोजन तैयार करने में जो भी हिसा की जाती 
है, उसे प्रहिसा कदापि नहीं कहा जा सकता। “वैदिकी हिंसा हिंसा न भवति' सिद्धाँत 
का विरोध करने के लिए जैनाचार्यों ने भ्रहिसा के पावन स्वरूप को कर्मकाण्ड के 


] मन्त्रोपधिदेवतायज्ञातिथि भोजनाधर्थ कृता४पि हिंसा हिसेव त्तत्फलमपि तीव्रपापसश्वय एव 
-जैनदर्शनसा र, पृ. 38 
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क्षेत्र में भी प्रतिष्ठित किया । ऐसी हिसा के फल को भी पुण्य न बता कर पाप ही 
बताया गया है । 

कार्य में अरुचि दिखलाने वाला व्यक्ति अथवा प्रमादी जीव भी हिंसक होता 
है ।! वह अ्रपने भाव-स्वरूप प्राणों की हिंसा करता है | भावात्मक प्राण के हिसित 
होने से चिन्ता का अतिरेक होता है तथा द्रव्यप्राण को भी आ्राघात पहुँचता है । 
प्राणों के वियोग को हिसा कहा गया है तथा उससे पापों का अनेकमुखी संचय 
होता है । 

जैन संस्कृति में मान्य प्रद्दिता के कारण आथिक स्थिति भी प्रभावित हुई । 
इसके उचित समाधान के लिए जैन संस्कृति एक तकंसंग्रत मार्ग प्रदर्शित करती है । 
मनुष्य को समाज में श्रस्तित्व ववाए रखने के लिए संघर्ष करना पड़ता है । इस संघर्ष 
को समुचित रूप देने के लिए हिंसा का दो रूपों--सांकल्पिकी तथा अ्साकल्पिकी 
में विभाजित किया गया । मन, वचन तथा कर्म से मष्च्छयाकृत हिसा सांकल्पिकी 
हिसा कहलाती है । साँकल्पिकी हिसा घोर पाप है । इससे समाज में अशान्ति तंथा 
अनाचार प्रस्तुत होता है। कार्य की प्रकृतिवदश न जानकर की जाने वाली 
हिंसा अ्रसाँकल्पिकी की हिंसा कहलाती है । इस हिंसा के भी तीत भेद माने गए हैं-- 
श्रारंभी, उद्योगी तथा विरोधी | चक्की, चूल्हा, ओखली, भाड़, तथा स्तानघर से 
सम्बद्ध हिसा आरंभी हिसा कहलाती है । श्रत: स्वच्छता रखना मानव का घ॒र्म है। 
भ्रपने उद्योग को चलाने के लिए न्‍्यायसंगत श्रहिसक व्यापार को सुरक्षित रखने के 
लिए जो हिंसा होती है, उसे उद्योगी हिसा माना जाता है | दूसरे व्यक्ति द्वारा 
श्राक्मशण किए जाने पर स्व का तथा तथा स्वजनों की रक्षा में जो हिंसा होती है 
उसे विरोधी हिंसा माना जाता है । जैन संस्कृति में साँकल्पिकी हिसा को त्यागने तथा 
प्रसाॉकल्पिकी हिसा को जीवन-रक्षा के लिए उचित एवं उपयोगी ठहराया गया है । 
यहाँ यह उल्लेख्य है कि जैन संस्कृति उक्त हिसा को केवल ग्ृहस्थियों के लिए ही 
उपयोगी मानती है । इसीलिए विरक्त मुन्जिनों को प्रहिसा की घरम स्थिति पर 
पहुंचाने के लिए सभी प्रकार की हिसा को त्याज्य माना गया है । 

जैन संस्कृति में अ्रहिसा को समाज में शान्ति स्थापित करने का सर्वोत्तिम एवं 
एक मात्र साधन माना गया है। प्रहिसा को घर्म का लक्षण तथा हिसा को पाप का 
लक्षण माना गया है ।? संसार की धात्री अहिंसा जगन्माता है , वह श्रानन्द की प्रगति 
का श्रेष्ठ मार्ग है । , वही श्रेष्ठ यति है तथा वही झविनाणी लक्ष्मी है ॥* प्रहिसा 
समस्त मंगलों को प्रदान करने वाली है । स्वर्गंदायिका है, सुखकारी है तथा दुःखों की 
समूल विनाशिका है ।* भ्रहिसा से जन्म-मरण के भयंकर रोग से मुक्ति मिलती है । 


। प्रमतों हिमको, हिस्या द्रव्यभावस्वभावका: | 
प्राषास्तद्विच्छिदा हिमा, तत्कत्त परापमंचव: ॥ बही,प. [38 
जैनदर्शनसार, पृ, ]4| 

चही, प्‌. [44 

यही, प्‌. |44 

वही, पृ. 744 
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श्रहिता एक उत्कृष्ठ संजीविनी है तथा स्वर्गपुरी के मार्गे में पौष्टिक कलेवे के समान 
है । प्रह्िसा को इतना महत्त्व देते के कारण जैन घ॒र्मं के अनुयायी मुनिजन अपने 
मुह पर पट्टी बाँध कर श्रहिसा की पराकाष्ठा को प्राप्त करने की चेष्टा करते हैं। 
भ्रहिसा का मृदुल और उज्ज्वल स्वरूप जैन संस्कृति की ही महाव्‌ देन है । 

2. भिरत्त--जैन संस्कृति में सम्यक ज्ञान, सम्यक्‌ दर्शन तथा श्रम्यक्‌ चरित्र 
को त्रिरत्व' के नाम से पुकारा गया है । तिरत को मोक्ष का मार्ग भी कहा गया है । 
सम्पक दर्शन ज्ञान चरित्राशि मोक्ष मार्ग: । यथार्थ स्थिति को प्राप्त करना ज्ञान 
की उज्ज्वल स्थिति हैं, जिसमें कर्म के सभी श्रावरण भस्मसात्‌ हो जाते हैं। सभी 
प्रकार के ग्राचरणों, घ॒र्मं तबा पापादि की स्थिति का दिग्दर्शन ही सम्यक्‌ दर्शन 
है, जिससे व्यक्ति को भ्रपना चरित्र उज्ज्वल बनाने का प्रशस्त पथ प्राप्त होता है, 
जब व्यक्ति अपने श्राचरण को वर्शन-सम्मत बना लेता है तो उसे कर्मावरणों से 
ऊपर उज्ज्वल चरित्र की प्राप्ति होती है । ग्रतः जैन संस्कृति मानव को पूर्णतः 
परिष्कृत करने पर बल देती रही है, जो विकासवादी अवसर-प्रक्रिया का एक विशिष्ट 
श्रंग है। 

3, विभिन्न ब्रत--जैसे संस्कृति मानव-समाज को उत्तम प्राचरण की श्रोर 
प्रेरित करमे लिए तीन प्रकार के ब्रतों की प्रतिपादिका रही है। तीन ब्रत इस 
प्रकार हैं--- 

. पंच अ्रणुच्रत, 2. ग्रुणन्नत्त त्था 3. शिक्षणन्नत । 

पंच अषुक्नत में अहिसा, सत्य, श्रस्तेय, ब्रह्मचर्य तथा अ्रपरिग्रह को गिता गया 
है । किसी व्यक्ति को पीड़ित न करके, जानवरों को यथासम्भव चारा-पानी देकर के, 
सम्बन्धित व्यक्तियों तथा जीवधारियों से बथोचित्‌ काम लेकर के भ्रहिसा का पालन 
किया जाता है । कु. निन्‍दनीय एवं पापपूर्ण वचनों को छोड़कर सत्य बचनों 
को बोलना एक महाब्रत माना गया है। किसी की वस्तु को चुराना, असली 
माल में नकली माल न मिलाना, यथोचित्‌ त्तोलना, राजाज्ना का पालन करना 
आदि को अ्रस्तेय या अचोय की परिधि में ग्रिनगो गया है। सत, बचन तथा 
कम से मैथुन का त्याग करना ब्रह्मचयं माना गया है । यहाँ यह उल्लेखनीय 
है कि तेईसवें तीर्थ कर पराइवंनाथ ने “ब्रह्मचर्य/ को शअ्रशुन्रत के भ्न्तगंत नहीं 
गिना था | परन्तु वर्धमात ने ब्रह्मव्य को प्रणुत्नत के रूप में मातकर जैन संस्कृति 
को चारित्रिक उज्ज्वलता का विशिष्ठाधार प्रदान किया । पाँचवाँ अथुव्त 
अ्रपरिग्रह है, जिसका भ्र्थे है--माया-मोह में न फेंसकर श्रपनी झ्रावश्यक्तानुसार घन 
का संचय करना | इस अशुव्रत के द्वारा अनावश्यक संचय को हिसा-स्वरूप माना गया 
है । जहाँ एक ओर समाज दाने-दाने के लिए मुहृताज हो रहा हो, वहीं दूसरी श्रोर 
ब्रमाज के भण्डार लाभ-प्राप्ति के लिए भरे पड़े हों-उस परियग्रह वृत्ति की जैन 
संस्कृति भिन्‍्दा करती है । 

उपयुक्त पंच अणुब्रतों के आधार पर गुणव्रतों को भी निर्धारित किया 

) बही प्‌ 445 
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गया । प्रथम गुरणान्रत दिग्व्त' दिशाम्रों में मर्यादित भ्रमण करने से सम्बद्ध है, जिससे 
पर्यटक स्वस्थ रूप से धर्म-प्रचार कर सके तथा अमणा का पूरा उप्योग उठा सके ) 
दूसरा भरणातव्रत--'अनर्थेदण्डवर्त' है, जो निरर्थक तथा पाप को उत्पन्न करने वाली 
वस्तुग्रों के परित्याग से सम्बद्ध है। तीक्षरा गुण॒बव्रत--भोग्रोपभोग परिमाण' है जो 
भोग्य पदार्थों की सीमा के निर्धारण से सम्बद्ध है । 

जैन संस्कृति ने चार प्रकार के शिक्षात्रतों का अनुमोदन किया है । प्रथम 
शिक्षाव्रत देशावकाशि! नाम से जाना जाता है, जो प्रगत्योचित विशाम्रों में भ्रमण 
करने से सम्बद्ध है। दूसरा शिक्षाब्रत 'सामयिक! है, जो बरमंपरायणा होकर चिन्तन 
करने से सम्बन्धित है | 'प्रोषधो पवास' तीसरा शिक्षात्रत है, जो यथासमय उपवास 
करने का अनुमोदन करता है । 'वैयावृत्य' चतुर्थ शिक्षा ब्रत है, जो दान करने तथा 
पूजाचार से सम्पृक्त माना गया है । 

जैन संस्क्ृतति के निर्माण में विभिन्न ब्रतों का महत्त्वपूर्ण स्थान है। जीवन- 
दर्शन का संचालन विभिन्न व्रतों के आधार पर ही समझना चाहिए। इन त्रतों ने 
भारतीय समाज को विशुद्ध आचरण की ओर बढ़ने की प्रेरणा दी तथा समाज में 
शान्ति स्थापित करने का पुन: एक अध्याय प्रारम्भ किया । 


4. घ॒र्मे एदं पाप फा स्वरूप-- जैनधर्म में विभिन्न ब्रतों के प्राघार पर धर्म 
के दश लक्षण स्वीकार किए गए हैं। “उत्तम क्षमा! धर्म का प्रथम लक्षण है, जिसकी 
'क्रीघ/ को दूर करने की स्थिति का वाचक माना जाता है । यदि अपराधी को भी 
अपने प्रभाव से शिक्षा देकर क्षमाकर दिया जाए तो वह रोप को जीतने की स्थिति 
है तथा वही उत्तम क्षमा है। उत्तम मादर्व' धर्म का द्वितीय लक्षण है । इस लक्षण 
में अभिमान को दूर करने के कारण चित्त की मृदुलता को महत्त्व दिया जाता है । 
उत्तम आ्राजंव' को धर्म का तृतीय लक्षण माना गया है। इस लक्षण में हृदय की 
सरलता श्रर्थात्‌ कुटलिता का त्याग परिगणित किया गया है । प्ात्मा के शुद्धीकरण 
को “उत्तम शीच' कहा है, जो घर्म का चोथा लक्षण है । उत्तम शौच का सम्बन्ध 
माया-मोह से मुक्ति पाने से है । प्रिय, यथार्थ एवं मृदु बचनों को उत्तम सत्य कहा गया 
है | यह धर्म का पाँचवाँ लक्षण है। इन्द्रियों की संयमित करने का नाम उत्तम 
संयम” है । इससे व्यक्ति चित्त की शुद्धि श्रयवा प्रत्याहार की ओर बढ़ता है । यह धर्म 
का छठा लक्षण है। चर्म के सातवें लक्षण उत्तम तप! में स्वाध्याय, प्रश्न पूछना, 
मनन, श्रभ्यास तथा घर्मोपदेश को विशिष्ट स्थान दिया गया है। प्रायश्चित, 
विनय, परोपकार, संयमित झ्राहार-विहार तथा ध्यान को भी उत्तम तप की सीमा 
में रखा गया है । इससे व्यक्ति को जीवन का सच्चा प्रानन्द प्राप्त होता है । 'उत्तम 
भ्रकिचन! को धर्म का झाठवाँ लक्षण माना गया है| उत्तम भ्रकिचनता का केवल प्रात्मिक 
गुणों से सम्बन्ध है। श्रात्मा के गुण ही व्यक्ति के सर्वस्व हैं । उनसे इत्तर जो कुछ है 
वह व्यक्ति का नहीं है तथा आझात्म-गुण के ही हैं मौर किसी के नहीं हैं । यही ययार्थ बोध 
व्यक्ति को झात्मा के स्वरूप की ओर अग्रसर करता है । इससे व्यक्ति का चरित्र 
परम उज्ज्वल तनता है। घर्म का व्यक्ति दशक लक्षण 'उत्तम त्याग है, जिसमें 
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श्राकर्णक पदार्थों के त्याग के साथ-साथ वापनाप्रों के त्याग को भी गरिना गया है। 
श्रत: जैन संस्कृति में धर्म का स्वरूप श्राचरण को पवित्र बनाने के लिए निर्धारित 
किया गया है। घमम के दश लक्षण कुछ भिन्न रूप में घर्मशास्त्र में भी गिनाए गए हैं ।! 

व्यक्ति को अ्वनति की ओर ले जाने वाले तत्त्वों या पापों को जैनघर्म 
भुख्यत: अ्रठारह रूपों में स्वीकार करता है । ग्रठारह पापों का क्रम इस प्रकार है--- 

. हिंसा, 2. झूठ, 3. चोरी, 4. मैथुन, 5. परिग्रह, 6. क्रोध 7. मान, 
8. माया, 9. लोभ, 0. राग, !. द प, ।2, कलह, 3. दोपारोपण, 4. चुगली, 
5, अ्रसंयम में रति और संयम में श्ररति, 6. निनन्‍दा, 47. छुल-कपट तथा 
8., मिथ्या दशेन या दृष्टि । 

जैन संस्कृति उक्त सभी पापों में परिहार के लिए विभिन्न ब्रतों की शिक्षा 
देकर व्यक्ति और समाज को सॉस्क्ृतिक घरातल पर खड़ा करने में योग्य श्ौर 
सक्षम सिद्ध हुई है । 

5. सरल दाशंनिक चिन्तन--जैन संस्कृति के स्वरूप को निर्धारण करने में 
सरल दाशेनिक अनुचिन्तत का भी योगदान रहा है। कर्म के श्राचरणों की व्याख्या 
करते समय समस्त कर्मे-बन्धनों का स्वरूप स्पष्ट कर दिया गया है। उन कर्मों को 
ज्ञानावरणीय कर्म' कहते हैं, जिनसे सम्यक्‌ ज्ञान पर पर्दा पड़ा रहने के कारण 
श्रात्मा का बोघ नहीं होता । यथार्थ दर्शन के ग्रभाव में 'दर्शनावरणीय कर्म होते 
रहते हैं । जब व्यक्ति विपयाशक्ति के कारण किसी कर्म को करना प्रारम्भ करता है, 
परन्तु उस कर्म का फल या परिणाम दुःखद होता है, तो ऐसे कर्म को 'वेदनीय कर्म' 
कहते हैं । संसार में जीवित रहने के लिए जिन कर्मों को किया जाता है, उन्हें 
'श्रायुकर्म' कहते हैं। जिन कर्मों से मानव का मनःस्तर तंयार होता है, उन कर्मों को 
'नामकर्म! कहते हैं । जब व्यक्ति श्रपने कुल या गोत्र के वैभव के लिए कर्म करता है, 
तो तब उसके कर्म 'गोन्र कर्म” कह्टे जाते हैं। दान, पुण्यादि में वाघक सिद्ध होने वाले 
कर्मो को 'भ्रन्तराय कर्म! कहा गया है । आत्मा को वैभव-विभोर या मोहग्रस्त करने के 
कर्मों को 'मोहनीय कर्म! कहते हैं | अ्रतः कर्म का विवरण व्यक्ति को मुक्ति का मार्ग 
दिखलाने में उपयोगी कहा जा सकता है । 

जैन संस्कृति शभ्रात्मा के अस्तित्व को स्वीकारती है तथा श्रात्मा ही समस्त 
भ्रावरणों से मुक्त होकर कंवल्य को प्राप्त होती है । संसार में संसरण की स्थिति में 
प्रात्मा ही जीव का वाचक बनती है । साँसारिक कार्यों में रत रहने के कारण जीव 
को कर्त्ता तथा भोक्ता भी माना गया है । यही जीव एक चैतन्य तत्त्व के रूप में 
उद्भूत होता है भ्ौर उसे श्रजर और श्रमर तक कहा गया है । जीव चेतना स्वरूप 
होने के कारण सूक्ष्म है। वह जिस शरीर में निवास करता है, उसी के परिमाण 
का हो जाता है | जीव को चौदह गुणस्थानों से संयुक्त माना गया है। ज्यों-ज्यों 
व्यक्ति आत्मा के यथार्थ स्वरूप की श्रोर बढ़ता है, त्थों-त्यों वह कैवल्य के निकट 


] घृतिन्नमादमोः5स्तेय॑ शौचमिनिद्रियनिप्रह । 
धीविधासत्यमक्रोघो दशक घध्मलल्लणम्‌ --मनुस्मुठि 
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चलता चला जाता है । केवल ज्ञान प्राप्त कर लेने पर जीव कंवल्थ का अधिकारी हा 
जाता है। जैन दर्शन में जीव को कीवल्यावस्था में भी सास्तित्व सि& किया गया है । 
जीव और निर्वास्य का सम्बन्ध वतलाकर जीव के पूर्ण परिष्कार का मार्ग ही जैन 
संस्कृति की चरम उपलब्धि है । 

जैन संस्कृति में जड़ प्रकृति को 'मजीव' कहा है | भावात्मक प्रकृति को 
प्रान्नव, बन्ध, संवर तथा निर्जरा के रूप में प्रस्तुत किया है । प्रक्ृत्यतीत तत्त्व कैवल्य 
हैं । इन सभी तत्त्वों की विशेष जानकारी इसी पुस्तक में जेत दर्शन के सन्दन में 
प्रस्तुत की गई है । अतः यहाँ उनकी पुनरावृत्ति उचित नहीं है । 

जैन संस्कृति में जीवन, दर्शन के प्रति भी सरल शऔर सुवोध विचार मिलते 
हैं । संन्यासियों के लिए कठोर तपश्चर्या के सिद्धान्त कितने सरल रूप में रखे गए हैं। 
संन्यासियों के लिए वाईस चीजों को परिषद्‌ या विषय वताकर जेय बताया गया है-- 
(]) क्षुधा, (2) तृपा, (3) शीत, (4, उष्ण, (5) वेशभूषा, (6) याचना, 
(7) पभ्ररत्ति, (8) अलाभ, (9) दंशमशकादि, (0) प्राक्रोश, () रोग, 
(।2) मल, (3) तृरास्पञ्नं, (4) अज्ञान, (5) श्नदर्शन, (6) प्रज्ञा, 
(7) सत्कार-पुरस्कार, (8) शब्या, (9) चर्व्य, (20) वघबन्धन, 
(2) निपिद्या तथा तथा (22) स्त्री । 

प्रतः जन संस्कृति समाज को शान्‍्त एवं अनुशासित रखने के लिए विशेष 
अनुचिन्तन के श्राधार पर सफलता की कुञ्जी रखने वाली है । 

6. गुणप्रधान वर्खाव्यवस्था फा समर्यन--जेन धर्म में वर्ण व्यवस्या का 
भनोवैज्ञानिक स्तर पर समर्थन किया गया है । कोई व्यक्ति ग्राचरण के प्राधार पर 
ही किस्ती कारण किसी विशेष दर्ण का हो सकता है, जन्म के प्राघार पर नहीं । 
ज्ञानोचित्‌ कर्म के ही कारण कोई व्यक्ति ब्राह्मरा होता है, समाज की रक्षा में तत्पर 
रहने के कारण कोई व्यक्ति क्षत्रिय होता है, कृषि तथा व्यापार में निपुण होने क्के 
कारण कोई व्यक्ति वैष्य चरणों का माना जाता है तथा शिल्प कार्य को स्वीकार करने 
के कारण कोई व्यक्ति शूद्र वर्णो का होता है ॥7 यदि कोई व्यक्ति सत्य, घुचिता, तप, 
शील, ध्यान, स्वाध्याय श्रादि में रत रहता है तभी वह उच्च वर्ण को सुशोमित 
करता है ।2 परन्तु उच्च वर्ण में उत्पन्न होने पर प्रधम प्रधृत्ति का व्यक्ति उच्च 
नहीं माना जा सकता । यहाँ यह भी उल्लेखनीय है कि जैन संस्कृति किसी वर्ण को 
उच्च या निम्न रूप में स्वीकार नहीं करती । जैन संस्कृति के प्राधार पर व्यक्ति के 
गुण एवं प्राचार ही उसके वर्ण को निश्चित करने वाले होते हैं । 

7. जातिगत समानत्ता- जैन घर्म में सभी जातियों को मानव-जाति के रुप 
में एकीकृत किया गया है । मानव, पशु, पक्षी श्रादि जातियां हैं। ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य तथा शद्द इत्यादि वर्ण या जातियाँ प्राचारगत जातियाँ हैं। जेन पघर्म में 
ब्राह्मणवाद के इस तक का खण्डन किया है कि यदि कोई ब्राह्मण घूद्र का प्रश्न खाता 
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है तथा शुद्र से सम्पर्क रखता है तो वह इस जन्म में शूद्रत्व को प्राप्त होता है तथा 
आगे के जन्म में कुत्ता बनता है ।? जातिमात्र से कभी घर्म की उपलब्वि नहीं होती । 
जिसमें गुणों की कमी है, वह उच्च जाति का होने पर भी नीच है आ्नौर जिसमें गुणों 
की प्रधानता है, वह नीच वर्ण का होने पर भी महान्‌ है ।£ शुभ ओर अशुभ आचरण 
के मेंद के ही कारण जाति भेद की कल्पना की गई है | श्रतः मानव-जाति के विभिन्न 
रूपों को पृथक जाति नहीं कहा जा सकता । 

यथाथंत: जीन संस्क्ृति उच्च और निम्न के भेद को दूर करने के लिए ही 
विनिर्मित हुई। श्रत: समाज को संस्कारित करने के लिए मानवतावादी जीवन-दर्शेन 
के आधार पर जो भी तत्त्व-प्रतिपादन हुआ्ना, उसी को जैन संस्कृति से प्रभावित होकर 
जी धामिक जीवन वना, हम उसे भी संस्कृति के विवेचन के माध्यम से ही स्पष्ठ कर 

के हैं । 
अ जैनयुगीन समाज में अर्थव्यवस्था के ऊपर बौद्धकालीन तथा पुराणयुगीन 
सम्राज एवं श्राथिक स्थिति के प्रसंग में प्रकाश डाला जा चुका है । श्रन्तर केवल इतंता 
ही है कि जैनयुगीन समाज जातिगत समानता को लेकर विकसित हुआ तथा पुराण- 
प्रेमी समाज वर्ण-व्यवस्था को लिकर । श्राथिक अवस्था की दृष्टि से तत्कालीन समाज 
में कोई हेर-फेर नहीं हुआ । अतः 600 ई. पू. से लेकर 400 ई. पू. तक के युग के 
समाज में भ्र्थतन्त्र के विषय में पुनरावृत्ति करना कदापि ढीक नहीं है । 
धर्म की मारतीय श्रवधारणा 
(एप्रांशा (०ा९०एछा०॥ ० ऐशांशां0ा) 

भारत के मनीपियों ने मानव-समाज को मर्यादित रखने के लिए “घमे3 
नामक तत्त्व का ग्राविर्भाव किया । जो तत्त्व मानव-जीवन में सदेव धारणीय है, 
उसी को धर्म कहा गया । जिससे मानव का परम हित हो, वही सत्य है--वही धर्म 
है ।१ श्रत: भारतीय संस्कृति के आधार पर धर्म का निष्कर्ष निम्न रूप में प्रस्तुत 
किया जा रहा है, जिसका स्वष्ठप सॉस्कृतिक इतिहास के सन्दर्भ में स्पष्ट किया जा 
चुका है-- 
» धर्म की दार्शनिक श्रवघारणा 
« धर्म और वर्ण-व्यवस्था 
» धर्म और आश्रम-व्यवस्था 
» धर्म भ्रौर गेवाहिक स्थिति 
» धर्म और नारी 
« धर्म शरीर अ्र्थ पार्जन 


धर्म और कत्तंत्यपरायणाता 
» धर्म प्रोर सुखभोग 


७00० +>3 ७ (७ -> (2 ० ७-+ 


केजनत 


बही, १. 52 
2 बही, पु. 50 
3 घृतिक्षमादमो5स्टोयं शौच इन्द्रियनिग्रह: ॥ 
घीविघ्य सत्यमक्रोधो दशक धर्मेलक्षणम्‌ ॥॥ -+-मनुस्मुति 
4 यद भ तहितमत्यन्तं एतस्सत्यं मत॑ मम ॥॥ - महाभारत 
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9, बसुध॑व कुटुम्बकस्‌ 
0. धर्म भौर राष्ट्रीयता की भावना 
. समनन्‍्वयात्मकता 
धर्म के स्वरूप का विवेचन करते समय भारतीय मनीपियों की हृष्टि 
श्राष्यात्मिक एवं भौतिक पहलुग्नों पर भली-भाँति टिकी रही + वे दोनों पहलुप्रों के 
सन्तुलन पर स्देव वल देते रहे । भारतीय धर्म ईश्वर के समग्रुण-निगुण रूपों को 
लेकर इतना बिस्तृत हो गया कि समय-समय पर उसमें श्रनेक श्राडम्बर 
प्रविष्ट हो गए | विभिन्न प्राडम्बरों को दुर करने के लिए बौद्ध तथा जैन धर्मों का 
उदय हुश्रा । परिणाम यही हुम्ना कि भारतीय छ४र्म ईश्वर को न मानकर भी भ्रिविध 
दुःख को दूर करने फ्रे लिए पुरुपार्थ-चतुष्ट्य के ग्राधार पर घर्म के स्वरूप को संयोजित 
रखते हुआ्ना प्रस्तुत हुए। विभिन्न जातियों, परम्पराग्रों, मत-मतान्तरों के सम्मिश्रण 
के फलस्वरूप भारतीय धर्म में समन्वय की भावना का सर्वाधिक महत्त्व बना रहा । 
निष्कपंत: यही कहना उचित है कि भारतीय घम्मं समाज के सर्वागीण विकास के 
लिए विशिष्ट अनुशासन को स्थापित रखने में एक महत्त्वपूर्ण भूमिका निर्वाहित 
करता रहा, जिसकी स्वरूप-साधना में विभिन्‍न विद्वानों ने सामथिकता के श्राघार 
पर यथासमय परिष्कार भी किया । 


ऐतिहासिक अवदठोषों का इतिहास 
(मौयंकाल से 2वीं शताब्दी तक) 


(सलाडाणजॉटगो रिफंड 6 ेशटांल्य ते ) 





हमारे देश में सिन्धु घाटी की सम्यता के परिचायक कुछ प्रवशेपों के 
ग्रतिरिक्त मौयेकाल तक कोई भी नमूना उपलब्ध नहीं है। श्रतः भारतवर्ष में 
ऐतिहासिक तथ्यों को सुरक्षित रखने का कलापरक श्रीगणेश मौर्यकाल से ही हुआ । 
वस्तुतः ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी से लेकर हिन्दू शासन बारहवीं शताब्दी तक बना 
रहा । इसलिए मौयंकाल में अ्रशोक, शु ग काल में पुष्यमित्र, कुषाण काल में कनिष्क, 
गुप्तकाल में समुद्रगुप्त, चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य ग्रादि राजा तथा तत्पश्चात्‌ हर्ष से लेकर 
पृथ्वीराज एवं जयचन्द जैसे पूर्व मध्यकालीन राजाम्रों के संरक्षण में जो भी कलागत 
उन्नति हुई, उसके प्रवशेप आ्राज तक सुरक्षित हैं | हम यहाँ प्राचीन भारत के मन्दिरों, 
स्‍्तूपों, दरीगृहों तथा तथा विभिन्‍न कलाप्नों को ऐतिहासिक श्रवशेषों के रुप में 
ऐतिहासिक कालक्रम की दृष्टि से प्रस्तुत कर रहे हैं । 

४५ मोरययुगीन कला एवं ऐतिहासिक श्रवशेष 

चन्द्रगुप्त मौर्य ने ईसा पूर्व चतुर्थ शताब्दी में मौर्य शासन की स्थापना की । 
उसका शासन संघर्ष की विभीपिका बना रहा, इसलिए उसके राज्य में कोई विशिष्ट 
कला विकसित नहीं हुई । चन्द्रगुप्त के पुत्र विन्दुसार के शासन-काल में भी किसी 
प्रकार का कलात्मक विकास नहीं हुआ । भ्रत: ऐतिहासिक प्रवशेषों के श्राधार पर यही 
माना जाता है कि ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी में सम्राट अशोक ने वौद्ध धर्म के प्रचार 
के लिए प्रनेक स्तूपों, स्तम्भों, गुफाग्रों एवं श्रावासीय भवनों का निर्माण कराया | 
मौये काल में सारनाथ का स्तम्भ तथा साँची का स्तूप नामक उल्लेखनीय ऐतिहासिक 
कलाक्‌ तियों का भ्रवतरण हुश्ना । 

प्रशोक ने वौद्ध धर्म के प्रचार एवं प्रचार के लिए अनेक स्तूपों का निर्माण 
कराया । जनश्र्‌ ति के अनुसार अशोक ते 84,000 स्तूपों का निर्माण कराया था । 
चीनी यात्री छ्वू तसांग (छठी-शताव्दी) ने श्रशोक हारा बनवाये गए स्तूपों की बड़ी 
संख्या का उल्लेख किया है। 2300 वर्ष की अवधि में स्तूपों का विनष्द हो जाना 
स्वाभावि: है | परन्तु श्राज साँची का स्तूय ही ऐतिहासिक अवशेष के रूप में 
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प्रवशिष्ट है । श्रशोक के शासन काल में तीस से चालीस तक स्तम्भ भी बनाए गए 
जिनमें श्राज सारताथ का स्तम्भ हो ऐतिहासिक श्रवश्लेप के रूप में विद्यमान है । 
कला की दृष्टि से ईटों या पत्थरों से बने हुए ठोस गुम्बदों को स्तूप कहा जाता है । 
नीचे से मोटे, बीच में पतले तथा ऊपर से कुछ बड़े झ्राकार वाली मीनारनुमा श्राकृति 
को स्तम्भ कहा जाता है । ग्रुफाशों में चित्रीं की खुदवाना गुफागत कलाक्ृति का 
नमूना होता है । संन्यासियों या घर्म-प्रचारकों के लिए जो भवन बनवाए गए, उन्हें 
मौये युग में ग्रावासीय भवनों के नाम से जाना गया । 
५क्रारनाथ 
पूर्वी उत्तर प्रदेश में वाराणसी के तिकट सारनाथ नामक स्थान है | इसी 
रथान पर सम्राट श्रशोक ने 'सारताथ' नामक स्तम्भ का निर्माण कराया था| 
ईसा पूर्व तीसरी शत्ती में निभित सारनाथ का स्तम्भ झ्राज जीखा-शीर्ण स्थिति में 
ऐतिहासिक अ्रवशेष के रूप में सुरक्षित है। सारनाथ स्तम्भ के निर्माण में 
निम्नलिखित कलामत वैशिष्ट्य के दर्शन होते हैं-- 
]. घ्वज या स्तम्भ का तना बिल्कुल सादा भ्रौर चिकना है। इसकी चमक 
देखते ही बनती है । 


2. स्तम्भ का अ्रण्ड या गला जो गोलाकार है, श्रनेक धार्मिक प्रतीकों-चक्र, 
पशु-पक्षी, लवा-पुष्पादि से सुसज्जित है । प्रतीक्ों की रचना पृथक्‌-पृथक््‌ रूप में 
दर्शनीय है । 

3. सबसे ऊपर स्तम्भ का शी भाग, जिसमें वृषभ, सिह, हस्थि तथा भ्रश्व 
की मूर्तियाँ अत्यन्त सुन्दर रूप में बनी हुई हैं । 

4. स्तम्भ का निर्माण एक ही पत्यर से हुआ्ना है । पत्थर की काट-छाँट तथा 
पालिश को देखकर ऐसा भ्रम होता है कि मानो स्तम्म का निर्माण धातुम्ों के 
सम्मिश्रण से किया गया है । स्तम्भ का निर्माण चुनार के बलुगा पत्थर से किया 
गया है | 

5. रतम्म पर पशुप्नों की जो आ्राकृतियाँ खुदी हुई हैं, उनकी सजीवता 
प्रशंसनीय है । दर्शकों को उन्हें देखकर ऐसा प्रतीत होता है कि मानों वे उनसे वार्ता 
करने के लिए तैयार हैं। मौर्य युग के कलाकार का प्रकृति से प्रेम इसी रूप में प्रकट 
हो जाता है कि कलाकार पशुओं की मृर्तियाँ वनाते समय अपने हुदय को ही ग्रवतीर्ण 
कर देते थे । - 


6. स्तम्भ का निर्माण स्थानान्तरणीय कलाकृति के रूप में हुप्ना है । मौयं- 
युगीन स्तम्भों को एक स्थान से दूसरे स्थान पर ले जाया जा सकता घा, जिसका 
ज्वलन्त उदाहरण सारनाथ का स्तम्भ है । 

7. सारनाथ का स्तम्म भारतीय संस्कृति के समन्वय का द्योतक है । 

सारनाय स्तम्भ में प्रतीक-योजना-सारनाथ स्तम्भ के मध्य भाग में चक्र. 
पशु-पक्षी, लता-गुल्म धादि चित्रित हैं। स्तम्म के घिरोभाग में सिह, प्रश्व, दृ्िति 
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तथा वृषभ की मूर्तियाँ सुसज्जित हैं। इन सभी प्रतीकों के पीछे भारतीय संस्कृति 
छिपी हुई है, जिसका यहाँ संकेत किया जा रहा है। 

स्तम्भ में चक्र को स्थान देना निरन्तर उन्नति का प्रतीक है। जिस प्रकार 
से चक्र घूमता रहता है, उसी प्रकार संसार का चक्र जन्म, वृद्धि तथा क्षय के क्रम से 
सर्देव उन्नति की ओर विकसित रहता है | इसी प्रतीकावस्था को प्रकट करने के लिए 
धर्मशास्त्र में बताया गया है--जन्मवृद्धिक्षय: नित्यं संसारयति चक्रतत्‌ ।' जिस प्रकार 
से संसार का चक्र सदेव चलता है, परन्तु उसके रहस्य को समभने वाल। व्यक्ति जन्म, 
वृद्धि तथा क्षय जैसी शारीरिक श्रवस्थाम्रों के श्राधार पर वीतराग या तृष्णा-मुक्त 
होकर धर्म-चक्त की विजय का आदर्श प्रस्तुत करता है, उसी प्रकार स्तम्भ का चक्र 
भारतीय संस्कृति की गहनताश्रों को प्रकट करने के लिए धर्म के रज्य का झ्ादर्श 
प्रस्तुत करता है । 

स्तम्भ में चित्रित एवं मृतिमान्‌ पशु-पक्षियों की सजीवता यही सिद्ध करती है 
कि मानव समुदाय के बीच पशु श्र पक्षियों का समुदाय विद्यमान रहकर उसे 
जैबिक समुदाय के समन्वय का पाठ पढ़ाता है। 'एकाकी न रमते'--श्रर्थात्‌ श्रकेला 
व्यक्ति श्रानन्दित नहीं रह सकता, अ्रतः मानव को पशु-पक्षियों के समुदाय को अपने 
जीवन में यथेप्ठ स्थान देकर समन्वयवादिता को अपनाना चाहिए तथा आनन्द की 
प्रनुभूति को विकसित करना चाहिए । 

स्तम्भ में चित्रित लताएँ तथा ग्रुल्म भारतवर्ष की शस्य-श्यामला भूमि की 
श्रोर संकेत करते हैं । हमारे देश की वनस्पति सर्देव हरी-भरी एवं श्रपार बनी रहे 
तथा मानव-समुदाय के विकास को द्योतित करती रहे, यही लता-ग्ुल्म के चित्रण में 
छिपे प्रतीक का रहस्य है । 

सारनाथ का स्तम्भ सिंह, हस्थि, श्रश्व तथा वृषभ की मूर्तियों से श्रलंकृत है 
सिंह वीरता भ्रौर साहस के प्रतीक के रूप में प्रस्तुत किया गया है । हस्थि समृद्धि के 
प्रतीक के रूप में प्रस्तुत हुआ है । भ्रश्व कार्य-गत्ति का तथा वृषभ धर्म के प्रतिनिधि 
या प्रतीक का द्योतक है | वस्तुतः यह सब प्रतीक योजना भारतीय संस्कृति के रहस्य 
की स्पष्ट करने के लिए ही संयोजित को गई है । 

सारनाय का स्तम्भ-लेख-बौद्ध घर्म के प्रचार के लिए सम्राट्‌ श्रशोक को 
सारनाथ के स्तम्भ पर लेख भी उत्कीर्ण कराया, जो इस प्रकार है-- देवानां प्रिय 
श्रियदर्शी राजा इस प्रकार प्रादेश देते हैं कि"”*““पाटलिपुत्र "कोई संध में फूट न 
डाले । जो कोई दाहे वह भिक्षु हो या भिक्षुणी, संघ में फूट डालेगा उसे सफेद कपड़े 
पहुनाकर उस स्थान पर रख दिया जाएगा, जो भिक्षू-भिक्षुणियों के योग्य नहीं है । 
इस प्रकार हमारा यह आदेश भिक्षु-संघ श्रौर भिक्षुणी संघ की सादर बता दिया जाए। 
'देवानां प्रिय/ इस प्रकार कहते हैं-इस प्रकार का एक लेख (आपके) संसररण 
(कार्यालय) में भेज दिया गया है जिससे कि वह आपको सुगम हो | ऐसा ही एक 
लेख भाप लोग रख छोड़ें जो उपासकों के लिए सुगम हो और ये उपासक प्रत्येक 
उपवात्त उस पर ग्राएँ, जिससे कि वे इस श्रादेश को समझ सके झौर जब प्रत्येक 
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महामात्र वारी-वारी से उपवास-दिवसों पर उपवास के लिए आए तव वह भी इस 
आदेश के मर्म को समझ ले श्लौर जहाँ तक झापका अधिकार है, वहाँ-वहाँ ब्राप 
इस प्रादेश के प्रचार हेतु दौरा करें । इसी प्रकार श्राप लोग सब दुर्गीकृत नगरों स्‍भ्ौर 
सव विशयों (प्रान्तों) में (अपने प्रधीनस्थ पदाधिकारियों द्वारा) दौरा करवा कर 
श्रादेश का) प्रचार करवाएँ।” 


सारनाथ का पापाण-स्तम्म श्रशोक के स्तम्भों में भ्रद्वितीय सौन्दय्य-युक्त माना 
जाता है । माशेल महोदय ने इस स्तम्भ के सौन्दर्य की प्रशंसा करते हुए लिखा है-- 
“सारनाथ का स्तम्म निश्चयतः एक प्रादर्श प्रतिदर्श या नमूना है, जो ईसा पूर्व तीसरी 
शताब्दी की सुविकसित कला का परिचायक है तथा साथ ही यह भी संकेत देता है 
कि उससे पूर्व श्रनेक पीढ़ियों की परम्परा में कलागत विकास हो रहा था ।7१ 


यथार्थत: सारनाथ का स्तम्भ कलागत सौन्दर्य का साक्षी होकर कुछ ऐसे 
ऐतिहासिक तथ्यों को भी प्रकट करने वाला है, जो प्राचीच भारत के विवादों को 
निर्मल करने में समर्थ है । सारनाथ का स्तम्भ स्थापत्य. कला का ब्रदुमुत नमूना 
है । एक ही पत्थर को काट-छाँटकर कला और संस्कृति के समन्वय का साक्षात्‌ 
स्वरूप सारनाथ का स्तम्भ सहज रूप में प्रशंसनीय है। सारनाथ का स्तम्भ 
अशोक के धर्म के सार स्वरूप ही जान पड़ता है । 


मोर्ययुगीन प्लनन्‍्य ऐतिहासिक प्रवशेष--सम्राद्‌ प्रशोक ने मध्य प्रदेश में 
साँची का स्तूप बनवाया था, जो ईटों का ही बना हुप्ला था | मुम्बदाकार इस स्तूप 
का विकास शब्रशोक के पश्चात्‌ हुआ्न, जिसका हम प्रागे वर्णान करेंगे । प्रयाग का 
स्तम्भ जो पहले कभी कौशाम्बी में निर्मित किया था, सारनाथ के स्तम्भ के प्रतिंदर्ग 
को लेकर ही वनाया गया है। अ्रशोक के स्तम्भों तथा स्तूपों पर एक से ही लेख 
उत्कीर्ण हैं। प्रशोक ने प्रनेक गुहा-गहों का निर्माण कराया था, जो प्राज भी 
नागाजुन की पहाड़ियों में सुरक्षित हैं। इन दरीगृहों की दीवारें इतनी चिकनी हैं 
कि शीशे की दीवार के समान सुन्दर और चमकदार प्रतीत होती हैं। पर्वतों को 
काट-काटकर गुदा-गृहों के निर्माण की कला ने गुप्त युग में भ्रजन्ता और एलोरा को 
कला को भी प्रभावित किया । ऐसे गुद्ा-गृद्दों में भिनल्लु लोग निवास करते थे । 

प्रशोक ने पाठलिपुत्र में प्रपना राजप्रासाद बनवाया था, जिसे देखकर 
पाँचवीं शताब्दी में ग्राने वाले चीनी यात्री फाह्मान को यहाँ तक कहना पड़ा कि 
“यह भवन मानवक्कत्त न होकर देवकृत है। पत्थर चुनकर दीवारें झौर द्वार 
बनाए गये हैं । उच पर सुन्दर खुदाई प्रौर पच्चीकारी हैं । इस लोक के मनुष्य उन्हें 
नहीं बना सकते । वे भ्रव तक नए के समान हैं ॥” 
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बौद्ध अनुश्रुति के अनुसार अशोक ने 84000 स्तूप तथा श्रनेक गुहा-ग्रहों का 
निर्माण कराया था परन्तु कालक्रम के फलस्वकूप श्राज मौर्य युग के कुछ ही 
ऐतिहासिक अ्रवशेप दृष्टिगोचर होते हैँ। इन अवशेपों की कला के वियय में वी. ए. 
स्मिथ ने ठीक हो लिखा है--/निर्माण, स्थानान्‍्तर झ्ौर स्थापना मौर्यग्रुगीन शिल्प 


श्राचार्यों भ्लौर शिला तक्षक्रों की बुद्धि एवं कुशलता का प्रदमुत प्रमाण प्रतिप्ठि। 
करते हैं । 
५४“-शु गयुगीन कला ९वं ऐतिहासिक भ्रवशेष 

ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी में पुष्यमित्र शुंग तथा अग्निमित्र जैसे शुगवंशी 
राजाश्ोों ने मौयंयुगीन कला को एक नया मोड़ दिया । मौर्ययुगीन कला धर्म-प्रचार 
के लिए उत्कृष्टता को प्राप्त हुई थी, परन्तु 'शुंगयुगीन कला में जनता के बौद्धिक 
मानसिक तथा सामाजिक जीवन को चित्रित करने का प्रभृतपुर्व प्रयास किया गया ।? 
शूंगयुगीन कला गौतम बुद्ध के विभिन्न रूपों को प्रतीक रूप_ में--स्तृप, घ॒र्मचक्र 
पदचिक्न तथा छत्र श्रादि के रूप में ही प्रदर्शित करती रही, न कि शारीरिक अवस्था _ 
में | मौयंयुगीन_कला की लकड़ी तथा ईठों के स्थान पर पापाण का प्रयोग भी - 
णुंगयुगीन कला की एक उल्लेखनीय विशेषता है | शृंगकाल में भरहुत, बोघ गया 
तथा सांची कला के केन्द्र रहे [ इन तीनों ही-स्थानों पर शूगयुगीन राजाओं के स्तृप 
बने हुए हैँ, जिनका ऐतिहासिक प्रवशेषों के रूप में वर्णन किया जा रहा है । 


भरहुत-स्तृुप--भरहुत-का स्तूप ईसा पूर्व तीसरी शताठदी में सम्राट अशोक 
ने सामान्य रूप में निभित कराया था.।॥ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी में शृंगवंशी राजा 
पुष्यमित्र ने इस स्तूप को बृहदाकारता प्रदान कराई । श्राजकल यह.ऐतिहासिक 
अ्वशिप के रूप में कलकत्ता के संग्रहालय में सुरक्षित है.। शुगयुग में भरहुत स्तूप का 
ग्राकार तो मौर्य युगीन स्तूप के भ्राकार की भाँति ही रहो, परन्तु इसके चारों ओर 


आल ५ ४७०८ +++->>>.> 


7 फीट ऊंची चहारदीवारी निर्मित की गई | इस चहारदीवारी में चार तोरर-हार 
निर्मित किये गये, जो स्थापत्य कला के सुन्दर प्रतिदर्श हैं। स्तप के तोरण-द्वारों. पुर 


वेशभूपा तथा शिप्टाचार संम्बन्धी व्यवहारों को सूचित करती हैं । इन मूर्तियों में 


सजीवता भलकती है.॥- ठेनको देखकर दर्शक भारत के जनसाधारण की मानसिकता 
की स्पष्ट सूचना मिलती है । प्राचीन भारत के जीवन की झ्राशावादिता ऐसी ही 
मृर्तियों के श्रंकन से प्रतिविम्बित होती है, जो भारतीय दर्शन के निराशावादी स्वर 
को तिरोहित करती जान पड़ती है। 


->भरहुत स्तूप के तोरख-द्वारों पर पशुग्रों एवं वृक्षों के भी चित्र हैं, जो बोद्ध 


कलाकारों की इस मनःस्थिति को सूचित करते हैं कि वे प्रकृति के कितने अ्नुरागो 
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थे | लताझ्रों श्र गुल्पों को तोरणों के ऊपर उट्टंकित करने वाले कलाकारों का 
हृदय उन चित्रों में साकार जान पड़ता है ७५ भरहुत की स्थापत्य कला में कोई बया 
धाकर्षण जान नहीं पड़ता । श्रनेक मूर्तियाँ एक-दूसरे से अ्रसम्बद्ध जान पड़ती हैं 
तथा उनकी भावणन्यता भी ग्राह्म है अंरहत के स्तप के चित्रों को देखने से पत्ता 
चलता है कि उस समय मानव जीवन की झ्ाचारगत गहराइयों को चित्रित करने 
का अश्रधिक प्रयास किया जाता था। इस विपय में प्रोफेसर कुमार स्वामी का कथन 
दर्शनीय है--“भरहुत-स्तूप में चित्रांकन न तो आध्यात्मिक है और न ही नीति- 
शास्त्रीय, अपितु वह तो मानव-जीवन के समग्न आचार वा प्रदर्णक है ।” इस ह्तूप 
को शुंगयुगीन सिद्ध करने में 'सुगनं रजे' उट्टंकित पदवन्ध सहायक सिद्ध हुग्ना है ! 
सुगन रजे'--अर्थाद्‌ शूंगों के राज्य में ही इस स्तूप्र का निर्माण हुआ्ना (ग्रतः भरहुत 
ईसा पूर्व दूसरी शताब्दी का एक ऐसा ऐतिहाप्निक झव्रशेप है. जो मानव जीवन के 


आओ बी आ सकी 20 कहें < ५० ०००८: है. फल 


भ्राचार और कला-प्रेम का परिचायक है |) 


जिनमे अनबन ना “फकओ हक पल ज 


बोध गया का स्तृप->विहार प्रान्त के गया नामक स्थान पर ही बोध गया 
स्तूप निर्मित कराया गया था। ढोघ गया का स्तूप भी भरहुत के स्तूप वी भाँति शुंगयुग 
में वनवाया गया । इसकी चहारदीवारी आज तक सुरक्षित है । इस स्तूप को 
स्थापत्य मूर्तियों में भावशून्यता के स्थान पर भाव-प्रवणाता है। भरहुत की स्वापना 
कला में सामूहिक चित्रों की प्रधानता थी जो कि बोच गया के स्तूप में दिखलाई 
नहीं पड़ती । इस स्तूष के ऊपर जो कूछ भी उठठंक्रितत है, उससे कथानक की 
साँगोपाँगना स्पष्ट नही होती । 


साँची का स्तुप- सम्राट अशोक ने ही साँची का स्तूप बनवाया था, जिसके 
विस्तार शुंगयुगीन राजाप्रों ने कराया | मौर्चयुगीन स्तृूष साप्रारण कोटि के होते 
थे।वेईटोंके वने होते ये । कच्ची ईटें विशेष माप--672८]0/»3 की 
होती थीं ६ स्तूप की बाहरी सतह के ऊपर मोटा प्लास्टर कर दिया खाता था ग्रोर 
फिर उसके ऊपर श्ाकर्पषक रंग कर दिया जाता था।) स्तूप के ऊपर कभी-कभी पत्थर 
की बनी हुई छत्नयप्ट स्थापित की जाती थी १!कभी-कभी तो स्तूप को तो गो तथा 
पताकाम्रों से सुसज्जित किया जाता था | स्तूप के चारों श्लोर धर्म क्री दृष्टि से 
प्रदक्षिणा-पव भी निमित किया जाता था। शुंगयुगीन स्तूयों में धर्म के स्थान पर 
ध्राचरण की प्रघानता को स्थान दिया गया तथा स्तूपों को विघालाकार भी बनाया 
गया । साँची में प्रशोक्त का स्तूप छोटे से ग्राक'र का था, परन्तु शृंगकाल में इसका 
श्राकार 54 फीट ऊँचा तथा 420 फीट के व्यास का हो गया था। स्तूत हे चारों 
श्रोर 6 फीट ऊँचा एक चबूतरा भी बनवाया गया । इस चदूतरे के ऊपर चइन के 
लिए दक्षिण की प्रोर सीड़ियाँ वनाई गई । स्तुप के ऊपर वर्माहार बेदी वी दस 
की गई । इस बेदी में 9-9 फीट के स्तम्भ हैं, जो दो-दो फीट की दूरी पर से हुए 
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हैं। इन स्तम्भों को जोड़ने वाले लम्बबत्‌ तीन-तीच डण्डे की चौड़ाई दो फीट की 
है । दो डण्डों के बीच में पोने चार इन्च का फासला है। स्तूथ के ऊपरी भाग में 
स्थित वेदी के भीतर एक श्राघारपृष्ठिका वनाई गई है जिसके ऊपर छत्रय॒ष्ठि को 
खड़ा किया है। वेदी की विशालता को प्रभाव्रोत्वादक्रता का केन्द्र कहा जा सकता है । 
साँची-स्तप में चार तोरण हैं। प्रत्येक तोरण सीधे खड़े दो-दो स्तम्भों के 
ऊपर बना है | तोरण स्तम्भ की ऊंचाई 5 फीट की है। साँची स्तूप की कला 
श्रनेक परम्परागत विशेषताश्रों से परिपूर्ण दिखलाई पड़ती है । मौर्य युग में लकड़ी 
की निर्माण-प्रणाल्री थी, जो शूंगकाल में पत्यर के ऊपर प्रयुक्त कर दी गई । अ्रत 
लकड़ी को जोड़ने की भांति पत्थरों को जोड़कर साँची का स्तप एक नये रूप में 
निर्मित किया गया | फिर भी सांची का स्तूप वास्तुकला की हृष्टि से उच्च कोटि का. 
लहीं है ।! स्तूप के ऊपर जो स्थापत्य की मूर्तियाँ नियोजित की गई हैं वे उच्च कोटि 
की हैं। द्वारों के ऊपर मृतियों के माध्यम से जो श्रलंकरण हुआ है, वह दर्शनीय है.) 
पशु-पक्षियों, लता-गुल्मों, यक्ष-यक्षणियों आदि की मूर्ति प्राणवत्ता को लिये हुये है, 
जो तत्कालीन कलाकारों के प्रकृृति-प्रेम को ग्रभिव्यंजित करती हैं । 
साँची का स्तूप साम्प्रदायिकता श्रथवा घामिकता का परिचायक नहीं है । 
इसमें बौद्ध धर्म के कथानक अवश्य मिलते हैं, परन्तु वे गोण हैं । इस स्तूप में जिस 
वनस्पति का चित्रण हुआ्ना है, शहर के जिस वातावरण को सजीव किया गया है 
तथ। ग्रामीण जीवन की जो सरलता तथा सरसता चित्रित हुई है, उसे सामाजिकत्ता 
का श्रवतरण ही कहा जा सकता है | भरहुत के स्तृप में मानवों की वेशभूषा में एक 
कसाव तथा कठोरता का प्राभास मिलता है, परन्तु साँची का स्तूप वस्त्रों एवं 
ग्राभूपग्गों की स्वाभाविकता को स्पष्ट करता है | जहाँ भी वेशभूपा का प्रदर्शन हुआ्ना 
है, वहाँ चुन्नदों श्रोर सिलवटों के प्रयोग से शरीर को अधिक सजीव बनाने की चेष्टा 
की गई है । स्त्री-पुरपों की मूर्तियाँ मानों बातें करती हुई जान पड़ती हैं । श्यूगार 
रस को उज्ज्वल तथा दर्शनीय रूप प्रदान किया गया है। शारीरिक गठन माँसलता 
को लिये होने पर भी वासना को उद्दीप्त करने वाला सिद्ध नहीं किया जा सकता | 
| साँची-स्तूप की मूर्तियों में किसी कथानक को कहने की शक्ति परिपूरित की 
गई है । मूर्तियाँ अपने अंगों के माध्यम से किसी घटना की श्रोर संकेत करती जान 
पड़ती हूँ ' मूर्ति स्थापना की ऊर्ष्नाक्ार एवं क्षितिजाकार योजना के कारण मूर्ति 
विशेष तथा अंग विशेप क्रो अधिक प्रभावशाली त्रना दिया गया है । वैशम महोदय ने 
इस स्तृप-कला की प्रशंत्ता करते हुए ठीक ही लिखा है--“भारतीय स्थापत्य कला में 
मूर्तियों की सज्जा उल्लेखनीय है तथा अ्रंग-विशेष की सज्जा ताजगी झौर श्राकपेण 
से परिपूरां हैं । 
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घधाणाएं 6 7705६ ॥९5४ 38४0 शंट्रण00५ छाउ9घ०३ एण (56 ॥70037 5एए०।७।ए7८." 
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साँची के स्तूप के चारों तोरण एक ही समय में निर्मित नहीं हुए परन्तु इतन' 
तो निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि पहले तथा चोथे त्तोरण के निर्माएं-काल 
में बहुत वर्षों का ग्रन्तर नहीं है । यथार्थत: साँची का स्तृप शुंगयुगीन कला का उसी 
अपमान 3 अललक नमन -त लीन नलनिन नल ज नल बल ५.५. अटलन वजन, 
प्रकार प्रद्धितीय उदाहरण है, जिस प्रकार मौर्ययुगीत कला का सारनाव | 
उपर्युक्त रतूपों के प्रतिरिक्त शुंगगाल के कुछ अन्य ऐतिहासिक ग्रवशेष भी 
प्राप्त हुए हैं, जिनमें विदिशा का गरुइध्वज, भाजा का चैत्य एवं बिहार, श्र॒ज॒न्ता का 


नवाँ चैत्य मन्दिर, नासिक तथा काले के चेत्य तथा मथुरा की प्रूतेक यक्षों एवं 
चर यक्षरियों की मूर्तियाँ [! प्रतः शुंगयुगीन ऐतिहासिक अवशेष अपने पभिलेखों तथा 
कला-प्रदर्शन के कारण एक श्रोर ऐतिहासिक तथ्य प्रस्तुत करते हैं तथा दूसरी भोर 
कला की प्रगति को सूचित करते हैं ।.इसीलिए शुंगयुगीन कला को भारतीय कला के 
विकास का दूसरा श्रध्याय मानना चाहिए_। 
कुषाणयुगीत कला एवं ऐतिहासिक श्रवशेष 

ईसा की प्रथम शताब्दी में वौद्ध धर्म के संरक्षक कृपाणवंशी सम्राट्‌ कनिष्क ने 
कला को विशेष महत्त्व दिया । वौद्ध घर्म का हीनयान सम्प्रदाय गौतम बुद्ध को 
महत्त्व देकर भी उनकी मूर्तियों को महत्त्व प्रदान नहीं करता था। हीनयान सम्जदाय 
में प्रावश्यकतानुसार घर्मचक्र, घोड़े, छत्र, सिंहासन तथा चरणा-पादुका ग्रादि को 
प्रदर्शित करके बुद्ध का प्रस्तित्व स्पष्ट कर दिया जाता था । परन्तु कनिष्क के 
समय तक महायान सम्प्रदाय का विकास हो चुका था। प्रतः कनिष्क ने पेशावर, 
तक्षशिला तथा मथुरा आदि नगरों को कला के केन्द्रों के रूप में महत्त्व दिया । 
पेशावर भ्रौर तक्षशिला में गौतम बुद्ध की मूर्तियाँ बनीं, जिन्हें गान्धार कला के 
भ्रन्तर्गंत माना जाता है तया मथुरा कला-केन्द्र में बनी बुद्ध की मूर्तियों को मथुरा 
कला के श्रन्तगंत परिगरण्िित किया जाता है। कनिष्क ने प्रपनी राजधानी पुरुपपुर में 
400 फीट ऊँचा )3 मंजिलों का एक टावर बनवाया था। इसी को ॥॥वीं 
शताब्दी में प्रलवरूना ने कनिष्क चैत्य के नाम से अ्भिहित किया । वस्तुतः कनिष्क 
ने वौद्ध विहारों के श्रतिरिक्त बुद्ध मूर्तियों को विशेष महत्त्व दिया, जो भ्राज तक 
प्रमेक संग्रहालयों में प्रत्तिदर्श के रूप में सुरक्षित हैं । 

गान्वार फला--गान्घार प्रदेश था प्रफगा निस्तान के क्षेत्र में जो कुपाणयुगीन 
कला बुद्ध-मूर्तियों में सन्निहित है, उसे ही ग्रान्धार कला कहा जाता है । यह हम 
पहले ही उल्लेख कर चुके हैं कि गान्धार कला का विकास महायान सम्प्रदाय के 
प्रस्तित्व के कारण हुमा । कनिष्क के घशासन-क्ाल में महात्मा बुद्ध की मूर्तियों 
का निर्माण करना घ॒र्म-प्रचार का साधने समका जाने लगा | श्रत३ उस समय 
जो मूर्तियाँ बनीं उन्हें विषय की हृ्टि से भारतीय तथा कला की दृष्टि में 
यूनानी कहना अ्रधिकर उपयुक्त जान पड़ता है। मूत्तियों का विषय महात्मा बुद्ध का 
जन्म, सम्बोधि, घर्मंचक्र-प्रवर्तन, तथा परिनिर्वाण से सम्बन्धित रहा है । कला वी 
दृष्टि से महात्मा वृद्ध की ध्यान-मुद्रा तथा प्रभय-मुद्रा भी भारतीय हो हैं क्योंकि 

हात्मा बुद्ध ध्यानावस्था के ही कारण समाधि को सिद्ध कर सके तथा बोधि-तत्त्य 
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को प्राप्त कर सके | इसी प्रकार गौतन बुद्ध ने संसार के उद्धार के लिए यथार्थ ज्ञान 
का उपदेश दिया, वही यथार्थ ज्ञान उनकी श्रभय मुद्रा के रूप में या एक हाथ को 
कुछ ऊपर उठाये जाने की स्थिति में स्पष्ट किया गया है । गौतम बुद्ध को ईष्वरत्व 
रूप में प्रदशित करने वाली मृतियाँ भी भारतीय कला का ही उदाहरण प्रस्तुत करती 
हैं । महात्मा वृद्ध की मूर्ति के मुख्य-माग के चारों ब्योर प्रभा-मण्डल प्रदर्शित किया 
गया है, जो भारतीय दर्शन की छाया का सूचक है 7 

भारतीय विपय को चित्रित करते समय यूनानी कला का प्रभाव गान्वार 
कला के ऊपर दर्शनीय है । वुद्ध तो भारतीय संस्कृति के स्तम्भ हैं, परन्तु उनका 
श्राक्रार-प्रकार यूनानी देवता श्रपोलो जैसा दिया गया है, जो यूबानी कला का 
परिचःग्रक है । बुद्ध के शरीर पर जो वस्त्र श्नौर आभूपण हैं, वे भी विदेशी हैं। बुद्ध 
की मूर्तियाँ मोटे बस्त्रों से ढकीं है। अधिकाँश मूर्तियाँ बुद्ध के पुष्ट शरीर को प्रदर्शित 
करती हैं | मूर्तियों में बुद्ध के होठ मोटे हैं तथा आ्राँखें दूर तक खिची हुई हैं। बुद्ध के 
शीश के ऊपर उषप्णीश या जूड़ो भी दिखाया गया है और कभी-कभी वे पिहासन पर 
श्रासीन दिखाये गये हैं । बुद्ध के पैरों में चप्पलों का होना विदेशी प्रभाव ही है । 
गान्धार कला की बुद्ध-मृ्तियों में संन्‍्यासी बुद्ध के केश बड़े-बड़े तथा श्रलंकृत दिखाये 
गये हैं, जिनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि यूनानी कला के प्रदर्शन की चकाचौंध में 
कलाकार बुद्ध की संन्यासी मुद्रा को विस्मृत कर बैठे हैं। बुद्ध ने संत्यासी हो जाने 
पर केशों को मुड़वा दिया था तथा आभूपणों को उतार दिया था। ग़ान्धार कला के 
प्रभाव में निर्मित बुद्ध मूर्तियों में न तो ग्राध्यात्मिक गहराइयाँ हैं श्लौर न ही विश्व- 
कल्याण की प्रभावशीलता । बुद्ध की मुख-मुद्रा में या तो इतनी कठोरता का निवास 
हो गया है कि बुद्ध कठोरता के अवतार जान पड़ते हैं प्रथवा वे इतने भावुक दिखलाई 
पड़ते हैं कि उनकी भावुकता स्त्री-स्तम्म भावुकता ही कही जा सकती है। वुद्ध के 
शरीर के ऊपर ध्रनावश्यक साज-सज्जा श्राडम्बर ही जान पड़ती है, जिसके फलस्वरूप 
न तो बुद्ध का दिव्य व्यक्तित्व ही चित्रित किया जा सका है, और न ही भावनात्रों 
की कलात्मक भ्रभिव्यक्ति हो सकी है । ग्रतः गान्वार-कलाकारों ने बुद्ध के शारीरिक 
सौन्दर्य तथा बौद्धिकता पर विशेष बल दिया है, वे शब्राध्यात्मिकता तथा भौतिकता 
की तो प्रायः भुला ही बैठे हैं 2 

निष्कर्पत: गान्धार-कला के अन्तर्गत तिमित मृतियों की निम्नलिखित 
विशेषताएं हैं-- 

. ये मूत्तियाँ स्‍लेटी पत्थर की हैं। परवर्त्ती मूर्तियाँ चुना, प्लास्टर तथा 

घातु की भी हूँ । 


! “न तस्य रोगो ने जरा न मृत्य; प्राप्तस्य योगाग्निमयं शरीरम ?? +-श्वेता श्वत रोपनिपद 
2 [6 ॥टांह5 6एछ65धगाग्रह 5टशाट5 दिया 6 6० ॥8 ॥7856, ॥75एॉ० 0 


पीला ग्रांगएढ ताला, ॥4४2८ तीट 8ए7९शगाएडट छछ ग्टाशाप्एं 76०70470075, 
[8टताए था थार 5एणावाशाए,” -2- ७. #., $च्घाप्रडआादां 


3. *गू० फाद ठाल्ल: ग्रावव'5 छटयघज 80 लीटर छएटालटएटाएायगए, 7 रशंत्रणा रण 
॥670ंश छ85 90छ576९6 8४ ह€ घरागणाओं 7बध6र सिवा पर गाए्दरानें.--२द्विउार्ग 
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गान्धार-कला की सूर्तियों के वियय भारतीय हैं । 

ग़ान्धार-कला में भारतीय तथा यूनानी कला का सम्मिश्रण है । 

गान्धार-कला में यूनानी शैली की भ्रधानता है । 

गान्धार-कला की मूर्तियों में विपयानुकूलता का अभाव है । 

इन मूर्तियों में घामिक उद्देश्य की पूर्ति के लिए भी विशेष स्थान नहीं दे । 

- गान्धार-कला की मृतियाँ में श्राध्यात्म की श्रपेक्षा भोतिकता की 
प्रधानता है । 

8. गान्धार-कला को इण्डोग्रीक कला के नाम से भी जाना जाता है । 


सथुरा-कला-कनिष्क के शासनकाल में मथुरा-कला का अम्युदय विशुद्ध 
भारतीय कला के रूप में हुआ । उत्तर प्रदेश के जनपद मथुरा में इसका विकास होने 
के कारण इस कला को मथुरा-कला नाम दिया गया | प्रारम्भ में वेदेशिक 
इतिहासविदों ने मथुरा-कला का उद्भव श्रोर उद्गम गान्धार-कला के प्रभाव से ही 
माना । परन्तु अब विपय एवं कला का श्रनुशीलन हो जाने के उपरान्त यह निश्चित 
हो गया कवि मथुरा-कला की मूर्तियाँ गान्धार-कला के प्रभाव से शून्य हैं । मथुरा-कन्ता 
को जन्म देने का श्रेय भरहुत तथा साँची की कलाग्रों को है। मथुरा-कला का जन्म 
मथुरा के देशी कलाकारों के मानस में संयोजित बुद्ध की विभिन्न मंगिमाश्रों के कारण 
हुआ, जिन्हें सुसज्जित करने की प्रेरणा साँची भ्रौर भरहुत की कलाझ्नों से मिली । 
अनेक विद्वानों ने मथुरा-कला का अस्तित्व गान्धार-कला के जन्म से पूर्व ही स्वीकार 
किया है ।7 कालान्तर में मथुरा-कला के ऊपर गान्धार-कला यत्किचित्‌ प्रभाव भी 
प्रवश्य पड़ा । 

मथुरा-कला के श्रन्तर्गत निर्मित मूर्तियों में गौतम बुद्ध के जीवन की सात 
घटनाश्रों को प्रदर्शित किया गया है । सातों घटनाएँ इस प्रकार हैं--. बुद्ध का 
जन्म, 2. बुद्ध को बोधि-तत्त्व की प्राप्ति, 3. घर्म प्रचार, 4. महापरिनिर्वाण, 
5. इन्द्र को भगवान्‌ बुद्ध का दर्शन, 6. बुद्ध द्वारा त्रयत्रिश स्वर्ग से माता को ज्ञात 
देकर वापस झ्ाना तथा 7 लोकपालों द्वारा बुद्ध को भिक्षापात्र श्रित करना | 
पहले चारों मूर्ति-भेद ग़्ान्धार-कला में भी मूतिमान्‌ किए गए हैं | पिछले तीनों भेदों 
में ब्राह्मण घम्मं की छाप दिखलाई पड़ती है वर्योकि पौराणिक या ब्राह्मण वर्म में 
ईश्वर को सभो देवताओं से श्रेप्ठ माना गया है | इन्द्र, बच्ण, कुबैर झ्रादि रजा 
भगवान्‌ की उसी प्रकार से सेवा करते हैं, जिस प्रकार सेवक स्वामी की । इन्द्रादि 
देवता भगवान्‌ के दर्शन करके स्वयं को कृतकृत्य मानते हैं । इसी लिए इन्द्र को भगवान्‌ 
बुद्ध के समक्ष ईग-विह॒क्षु के रूप में प्रस्तुत किया गया है | बुद्ध की माता महामाया 
से मेंट भी पोराशिक धारणा को ही सूचित करती है कि तैतीस देवताप्रों के निवास 


के 2 ही बडे 0: ७ 
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स्वयं में ग्रवतार प्रवेश कर सकते हैं। वारह आदित्य, ग्यारह रुद्र, श्राठ बसु, इन्द्र 
तथा प्रजापति से युक्त भूमि को स्वर्ग कहा गया है| बुद्ध को लोकपालों द्वारा 
भिक्षापात्र ग्रपित करने के पीछे भी पौराशिक घारणा ही काम करती जान पड़ 
रही है । 

मथुरा की मूर्तियाँ माँललता और विशालता के लिए प्रसिद्ध हैं । मथुरा-कला 
की मूर्तियों में दुद्ध के मछे नहीं दिखाई गई हैं, जिसे हम अवतारवादी भारतीय कला 
एवं संस्कृति का ही प्रभाव कह सकते हैं। मथुरा की कृपाणकालीन मूर्तियों में बुद्ध 
के दाहिने कन्धे पर वस्त्र दिखलाई नहीं पड़ता | दक्षिण हस्त कुछ ऊपर को उठा 
हुआ दिखाया गया है, जो अ्रभय मुद्रा का प्रदर्णक है। बुद्ध को वोधि-तत्त्व प्राप्त करते 
हुए चित्र में आध्यात्मिकता परिपूर्ण जान पड़ती है। मथुरा की बुद्ध-मूर्तियों में 
सिहासनाप्तीनता की प्रधानता रही है । इस कला में बुद्ध की मुख-मुद्रा प्रभामण्डल 
से आवृत है, जी गरान्धार-कला से इस बिन्दु पर भिन्न है कि मथुरा की मूर्तियों का 
प्रभामण्डल किनारे की ओर वृत्ताकार चिह्नों से खुशोंमित किया गया है । 

मथुरा-कला पर साँची तथा भरहुत की कलाओओों का प्रभाव रहा है, यह हम 
पहले ही स्पप्ट कर चुके हैँ | साँची श्रोर भरहुत की कलाकृतियों में प्राकृतिक प्रेम की 
प्रधानता तथा ग्राध्यात्मिकता का वोलवाला जान पड़ता है, जबकि मथुरा की कला 
में यक्षणियों की प्रतिमाग्रों में इन्द्रियपरकता की प्रधानता है| हाँ, मथुरा की कला 
का आकर्षण भौतिक क्षेत्र में भी उतना ही चमत्कारपूर्ण है, जितना कि आ्राष्यात्मिक 
क्षेत्र में | निष्क्पत: मथुरा-कला की निम्नलिखित विशेषताएँ हैं-- 

. मथुरा की मूतियाँ लाल बलुए पत्थर की बनी हैं । 

2. गान्धार-कला की भांति मथुरा-कला की मूत्तियों के बुद्ध के मुख के चारों 
श्रोर प्रभा-मण्डल है, परन्तु वह गान्वार-कला की अपेक्षा अधिक ग्ाकर्पक है । 

3. महात्मा बुद्ध मुण्डित शीश तथा दाढ़ी-मूछ विहीन दिखाए गए हैं 

- प्रतिमाग्रों में श्राध्यात्यिकता की अपेक्षा भौतिकता की प्रधानता है । 

महात्मा बुद्ध की मृतियाँ सिंहासनासीन भी हैं तथा खड़ी मुद्रा में भी । 
» मूर्तियों का एक कन्बा ढका है तथा दूसरा खुला । 
यक्षों तथा यक्षर्पियों की मूर्तियों में कामुकता का श्रतिरेक है । 
- मृत्तियों के वस्त्र प्राय: शरीर से चिपटे हुए हैं । 

गान्वार कला तथा मथुरा-कला से यह स्पष्ट हो जाता है कि कुृपाणयुगीन 
मृतियाँ ब्राह्मण घर्मं तथा बौद्ध धर्म के सम्मिश्रण एवं स्वदेशी एवं विदेशी कला के 
समन्वय के युग की देन हैं । धामिक सहिष्णुता का वह युग निश्चयतः कला को 
प्रोत्साहित करने वाला सिद्ध हुप्ना। गान्धार-कला तथा मथुरा-कला कनिष्क के 
शासन की संस्क्षोति को प्रकट करने के लिए ऐतिहासिक तथ्य प्रस्तुत करती 
कुपाण युग की कला को समभने के लिए घाज विभिन्न संग्रह्मलयों में गान्धार-कला 
तथा मथुरा-कला की मूर्तियाँ देखी जा सकती हैँ । कुपाणबुगीन कला का विकास 
घ॒र्म और कला दोनों के विवर्धन हेतु हुमा | श्रान कुपाणयुगीन चेत्य था बोद्ध 
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विहार तो अनुपलव्ध हैं, परन्तु उस युग की मूर्तियाँ ऐतिहासिक ग्वश्ञेपों की पूर्ति 
करती हैं । 

थी ५ रि ३२ 

“5 गुप्तयुगीन कला एवं ऐतिहासिक श्रवशेष 

भारतवर्ष के इतिहास में गुप्तमुगीन कला को कला का स्वर्ोख-प्रुग माता 
जाता है। चौथी शप्ताव्दी से लेकर छठी शताब्दी के मध्य तक ग्रुप्तककालीन कला का 
विकास होता रहा | समुद्रगुप्त, चन्द्रगुप्त, विक्रमादित्य तथा स्कन्दगरुप्त के शासन काल 
में कला के क्षेत्र में विशेष प्रगति हुई। गुप्तवंशी राजाओं ने धर्म-निरपेक्षता को 
अपनाया, जिसका प्रभाव तत्कालीन कला पर पड़ा । विष्णु, शिव, बुद्ध तथा महावीर 
से सम्बद्ध मन्दिर एवं मूर्तियों का निर्माण हुम्ना | गुप्तमुगीन कला को माध्यम 
बनाकर तत्कालीन ऐतिहासिक अ्रवशेपों को निम्नलिखित रूप में स्पष्ट किया जा 
सकता है---. वास्तुकला, 2. मृूतिकला, 3. चित्रकला, 4. मुद्रा-मिर्माण-कला | 

4, चास्‍्तुकला--वास्तुकला के श्रन्त्गंत स्तूप, चैत्य, दरीग्रह, मन्दिर, भवन, 
मठ श्रादि के निर्माण को गिना जाता है। गुप्तकाल में प्रनेक भव्य भवनों का 
निर्माण हुआ था, परन्तु ऐतिहासिक अवशेष के रूप में श्राज केवल जबलपुर जिले के 
तिगवा नामक स्थान में विष्णु मन्दिर, नागौद में भूगरा का शिव मन्दिर, ब्रोध गया 
के वौद्ध मन्दिर, झाँसी जिले में देवगढ़ का मन्दिर, ग्वालियर में भिलसा के निकट 
उदयगिरि की गुफा इत्यादि | 

गुप्तकालीन वास्तुकला में पत्थर श्रौर ईटों को प्रयेता में लिया गया है । 
गुप्तकाल से पूर्व भवन-निर्माण में बाँस तथा लकड़ी का प्रयोग किया जाता था, 
जिससे कि भवन जल्दी ही विनष्ट हो जाता था | परन्तु ग्रुप्तयुगीन वास्तुकला में 
पत्थरों तथा ईटों के प्रयोग का भ्राज यह फल प्राप्त है कि तद्युगीन प्रनेक मन्दिर 
ऐतिहासिक प्रवशेपों के रूप में प्राप्त हैं । निष्कपंत: गुप्तयुगीन कला की निम्नलिखित 
विशेषताएं हैं-- 

() मन्दिरों के निर्माण में ईटों तश्य पत्थरों का प्रयौग हुप्ना है । 

(7) मन्दिरों में मेहराच को जो स्थान मिला है, वह भारतीय कला का 
प्राचीनतम नमूना है । 

2. मूतिफला--गुप्तकालीन मूर्तिकला कुपाणयुगीन मूतिकला से भी उन्नत 
मानी जाती है। कुपाणयुग में गान्धार-कला तथा मथुरा-कला का प्रादुर्भाव एवं 
विकास हुश्रा था, परन्तु उन दोनों ही कलाग्रों में भौतिकता एवं श्राध्यात्मिकता का 
प्रसंतुलन रहा । ग्रुप्तकाल में इसी झ्मभाव की विशेषतः पूर्ति की गई । श्राज मथुरा 
के संग्रहालय में गुप्तकालीन बुद्ध-प्रतिमा सुरक्षित हैं । यह कलावशेप बुद्ध शारीरिक 
संतुलन के साथ-साथ मानसिक्त संतुलन को भी व्यक्त करता है। समझा जाता है 
कि गुप्त कालीन मृत्तियों में श्रनुशासन, स्नेह, संतुलन, मुस्कान प्रादि भावों एवं 
भ्रनुभावों का समन्वय स्थापित कर दिया गया है। ग्रुप्तमुगीन सारनाथ की बुद्ध 
प्रतिमा उक्त संतुलन का श्रेष्ठ उदाहरण है । उदयगिरि की विशाल बाराह मूर्ति, 
सूये, दुर्गा, स्वामी-कार्तिकिय तथा श्रन्य देवी-देवताम्रों की मूतियाँ भी प्राष्यात्मिक 


ऐतिहासिक अवशेषों का इतिहास 309 


संतुलन को ही व्यक्त करती हैं। अतः ग्रुप्तयुगीन मूरतिकला की निष्कर्पतः निम्त- 
लिखित विशेषताएं हैं-- 
() गुप्तकालीन मूर्ति-कला विदेशी प्रभाव से मुक्त हो चुकी थी। 
(7) गरुप्तयुग की मूर्तियों में मौतिकता झौर श्राध्यात्मिकता का संतुलन मिलता है। 
(॥) ग्रुप्तकालीन मूर्तियों की सुन्दरता एवं भाव-प्रवणता विपयानुकूल रही है । 
(५४) गुप्तकालीन मूतततिकला के विपय समूची भारतीय संस्कृति का 
प्रतिनिधित्व करते हैं । 
(५) गृप्तयुगीन मूरति-कला में घामिकता की प्रधानता है । 

3. चित्रकला “गुप्तयुगीन चित्रकला का सर्वोत्तम नमूना भ्रजन्ता और बाघ 
की चित्रकारी है। अ्रजन्ता महाराष्ट्र में औरंगावाद के समीप एक कन्दरा के रूप 
में भित्तिचित्रों के माध्यम से चित्रकला का झ्द्वितीय नमूना है। बाघ मालवा के 
भ्रन्तर्गत है, जो श्रजन्ता की भाँति भित्तिचित्रों को समाहित किये हुए है । 


अजन्ता के मन्दिर चद॒टानों कों काटकर बनाये गए हैं। उनके भ्रन्तर्गत 
भित्तियों को सममिति करके चित्रकारी की गई है । इन दीवारों के ऊपर नाठकीय 
वातावरण चित्रित कर दिया गया है। अनेक राजकुमार राजकौय कार्पों को करते 
दिखाए गए हैं । साधुगण भारतीय संस्कृति को प्रकट करते हुए जान पड़ते हैं । 
योद्धा अपने देश की रक्षा के लिए युद्धोन्‍्मत्त दिखाए गए हैं। सामान्य नर-नारी 
सामाजिक समृद्धि को सूचित करते हुए चित्रित करिए गए हैं । 

अजन्ता की कन्दराग्रों की भित्तियों के ऊपर बन्दरों, हथियारों, हरिणों तथा 
मृगशावकों को सुन्दर रूप में चित्रित किया गया है। वन्यों एवं पक्षियों को देखने 
से पता चलता है कि हमारे प्राचीन समाज में पशु-पक्षियों को सृष्टि-समुदाय का 
प्रभिन्न अंग माना जाता था। तदयुगीन कलकारों, दार्शनिकों, साहित्यकारों तथा 
विचारकों को समूची सृष्टि से बड़ा प्रेम था । अ्रजन्ता की दीवारों पर भ्रनेक उद्यानों 
तथा सरोवरों का भी सुन्दर चित्रण हुआ है । ऐसे चिन्नों को देखकर ऐसा प्रतीत 
होता है कि प्रजन्ता गफा के स्तम्भों तथा दीवारों पर एक विशाल नाठक होता 
जान पड़ता है ॥? 

अश्रजन्ता के चित्रों के विपय अत्यन्त विस्तृत हैं । कहीं स्वर्ग के दूत प्राकाश 
में घुमते हैं तो कहीं गौतम बुद्ध का समग्र जीवन-चरित्र चित्रित है। बुद्ध के जीवन 
से सम्बद्ध चित्रों में 'महाभिनिष्क्रमण” का चित्र सर्वाधिक प्राकर्षक है। इस चित्र 
में एक श्रोर भौतिकता वैभव को संयोजित किए हुए दिखलाई गई है तथा दूसरी ओर 
आध्यात्म-सत्य दिव्प ज्योति के रूप में प्रकट किया सा जान पड़ता है । भौतिकता 
श्रौर भ्राध्यात्मिकता के वीच में खड़े व॒द्ध का व्यक्तित्व अत्यन्त श्राकर्षफ और प्रेरणास्पद 
जान पड़ता है । इस ऐतिहासिक चित्र में जो कल्पना साकार हुई है, उसके विपय 
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में भगिनी निवेदिता ने ठीक ही लिखा है--“'यह चित्र सम्मवतः भगवान्‌ बुद्ध का 
सबसे महान्‌ कल्पनात्मक चित्रण, जिसे संसार ने ग्राज तक उत्पन्न किया है। ऐसी 
श्रद्धितीय कल्पना पुनः उत्पन्न नहीं की जा सकती 


ग्रजन्ता की भित्ति पर ॒ चित्रित मरणासश्न राजकुमारी का चित्र दर्शकों कों 
प्रभावित किए विना नहीं रहता । इस चित्र की भावाभिव्यक्ति इतनी मार्भिक हैं 
कि मरणासन्न राजकुमारी की करुण गाथा उससे स्वतः स्पष्ट हो जाती है। इस 
चित्र में करुशा और भावावेश का अदुमुत समन्वय है। इसी प्रकार से किसी 
स्थान पर जुलूसों के चित्र दर्शकों को दंग करते हैं तो कहीं माता श्र पुत्र के 
विचित्र सम्बन्ध विस्मय के विषय बनते हैं । 
श्रजन्ता के चित्र भारतीय मानवपरक हृष्टिकोण को साकार करते हैं। 
इसीलिए इस कला को भारत की सर्वोत्तम कला भी कहा गया है। श्रजन्ता के 
विन्नकार भअ्रनेक भावों के भेदों के ज्ञाता थे। वे किसी भी भावावस्था को सहज 
रूप में चित्रित करता जानते थे । ग्रनेक चित्रों में स्वाभाविकता, लालित्य एवं चेतना 
की भ्रशिव्यंजना का श्रदूमुत सामञ्जस्थ है। श्रजन्ता के चित्रों में जो शारीरिक 
संतुलन दिखलाई पड़ता है, उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि गुप्वकालीन वीरों के 
शरीर सुगठित थे । उन चित्रों में प्रतिभा एवं भावना के अभूतपूवे सामज्जस्थ की 
देखकर श्राज के चित्रकार भी विस्मय-विमुग्ध हो जाते हैं । 
अ्जन्ता के सन्दर्भ में यह तथ्य उल्लेखनीय है कि यह गुफा चोयी शताददी 
में वाकाठक वंश के राजाओं के शासन-काल में ही वननी शुरू हो गई थी ॥ श्रजन्ता 
की चैत्य गुफाएँ वाकाटक काल की देन हैं। इसकी विहार गुफा क्रमांक 6 को 
राजा हरिपेण के मन्त्री वराहदेव ने निरम्ित कराई थी । इस गुफा में एक विश्वात 
भवन है, जिसकी लम्बाई 66 फोट, चोड़ाई 65 फीट तथा ऊँचाई 50 फीट है । 
श्रजन्ता की गुफा की चित्रकारी ने एक ओर धर्म का प्रचार करने में 
सहयोग प्रदान किया था तथा दूसरी श्रोर वह कलात्मक विकास में अत्यन्त प्रणंसनीय 
योगदान देने वाली सिद्ध हुई है। साराँंशत: ग्रजन्ता की चित्रकला की मिम्नलिलित 
विशेषताएं हैं- 
(7) प्रणन्ता की चित्रकला एक लम्बे समय की देन है । 
(7) झजन्ता की चित्रकला विभिन्न विपय से सम्बद्ध रही है । 
(४) इस गुफा की चित्रकला में भ्रश्लीलता के लिए स्थान नहीं है । 
(४) इन गुफाओशों की दीवारों के चित्रों में सभी धर्मों को समाहित किया 
गया है । 
(५) श्रणन्ता के चित्र सामयिक परिस्थितियों के परिचायक हैं । 
(५) शअ्रजन्ता के चित्रों में भारतीय संस्कृति मृतिमान दिखलाई पड़ती है । 
4, सुद्रा-निर्माण-फला-पगुप्त सम्रादों के शासन-काल में स्वरणों मृद्दाप्रों वा 
प्रचलन था। गुप्तालीन सिक्कों से पता चलता है कि उप्त समय ग्रायन, बादल 
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तथा नृत्य कलाश्रों के प्रति जनता की अ्रत्यधिक रुचि थी। गुप्त राजाओं की 
प्रशस्ति भी स्वरॉँ-मुद्राओं पर उत्कीर्ण मिलती है। "“ग्रप्रतिस्थो विजित्य क्षिति 
सुचरि्त: दिवं जयति' श्रर्थात्‌ जो पृथ्वी को शौर्य से जीतकर अपने उज्ज्वल 
चरित्र से स्वर्ग को भी जीतते हैं--ऐसे गुप्तवंशोी शासक हैं । गुप्तयुगीन मुद्राग्रों में 
कलात्मक सीन्दये देखते ही बनता है | भ्राज समुद्रगुप्त तथा चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के 
कई सिक्‍के ऐतिहासिक अ्रवशेप के रूप में प्राप्त हैं । 

पृ्व॑मध्यकालीन कला एवं ऐतिहासिक अश्रवशेप 


गुप्तकालीन कला छठी शताब्दी तक विकसित रही श्रतः इतिहास में उसके 
परवर्ती युग को पूर्वमध्यकाल कहा गया है | पूर्वमध्यकालीन कला सातवीं शताब्दी से 
लेकर बारहवीं शताब्दी तक विशेषतः विकसित रही । यहाँ हमारा लक्ष्य तत्कालीन 
कला एवं ऐतिहासिक अ्रवशेपों को क्रमशः स्पष्ट करने का है । 

सातवीं शताब्दी से बारहवीं शताब्दी तक का युग भारतीय संस्कृति के 
समन्वय का युग रहा। इस युग में हिन्दू धर्म का बोलवाला रहा तथा जिसका 
परिणाम कला पर भी पड़ा । इस युग में मुसलमानों के श्राक्रमणों के फलस्वरूप 
श्रनेक ऐतिहासिक कलाकृतियों को विनष्ट भी कर दिया गया। भारत के कुछ 
राजाश्ों ने इस युग में भारत से बाहर भी श्रौपनिवेशिक स्तर पर कला का विकास 
किया । पूर्वमघ्ययुगीन कला में गुप्ककालीन कला से पृथक शैली को श्रपनाया गया । 
वस्तुतः पूर्वेमध्यकाल में विशिष्ट शिल्पशास्त्र का निर्माण हो चुका था। शिल्पशास्त्र 
के नियमों के श्रनुसार ही मूर्तियों की लम्बाई, चौड़ाई तथा मोटाई निर्घारित की 
जाती थी | इस शिल्पशास्त्र के आधार पर ही मन्दिरों तथा स्तूपों का निर्माण किया 
जाता था । इस समय में श्रार्य एवं द्रविड़ कला-शलियाँ सम्मिश्चित होकर भी कलागत 
चमत्कार प्रदशित करने लगी थीं। उड़ीसा शली इसका ज्वलन्त उदाहरण है। 
उत्तरी भारत में मन्दिरों के निर्माण में खुजराहो शैली का भी विकास किया गया । 
गुफाशरों के निर्माण में ऐलोरा तथा एलीफेंटा जैसी ग्रुफा-निर्माण कला को प्रदर्शित 
किया गया । यहाँ हम कलाग्ों के समन्वय को प्रस्तुत करने वाले प्रसिद्ध ऐतिहासिक 
भ्रवशेपों को स्पष्ट कर रहे हैं। प्रमुख ऐतिहासिक श्रवशेष इस प्रकार हैं : खुजराहो, 
भुवनेश्वर के मन्दिर, एलोरा, ऐलीफेंटा, वारोबुदूर तथा अंगकोरवाट के मन्दिर 
तथा कुछ विशिष्ट मूत्तियाँ । 

खुजराहो--खुज राहो मध्यप्रदेश के छतरपुर जिले में एक ऐतिहासिक श्रवशेष 
के रूप में प्रसिद्ध है। खुजराहो एक विशिष्ट शैली के रूप में भी प्रसिद्ध है। इस 
शेली का विकास खुजराहो में ही हुआ, इसलिए इसे खुजराहो शैली के नाम से जाना 
जाता है ! कण्डरिया महादेव का मन्दिर भूमि में गहराई तक खोदकर बनाया गया 
है। इस मन्दिर के निर्माण में खुजराहो शैली का यथार्थ रूप प्रकट हुआ है । इस 
मन्दिर में स्तम्भों की रचना सममिति में दिखलाई पड़ती है । स्तम्भों को कलात्मक 
रूप में सुसज्जित किया गया है । ये सभी स्तम्भ मजबूत पत्यरों के बने हुए हैं । 
इस मन्दिर के तीनों कमरे स्तम्भों पर ही बने हुए हैं। सभी कमरों के ऊपर वृत्ताकार 
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गुम्दद निभित किए हैं। गुम्बदों के निर्माण से मन्दिरों की शोभा शतग्रुणित हो 
गई है। वृत्ताकार युम्वदों के भीतर कमल बने हुए हैं । गुम्बदों के भीतर कमलों को 
देखने से भारतीय संस्कृति का वह रूप साकार हो जाता है, जिसमें योगदर्शन के 
श्राघार पर मानव के शिरोभाग में सहन्नदल कमल की श्राकृति खींची गई है । 
गर्भगृह के ऊपर चौकोर शिखर का निर्माण है। यह चौकोर शिखर उस युग की 
श्रार्य शेली को देन है । इसमें मध्य शिखर के नीचे शिखराकार गुम्वद अ्रधान शिखर 
कै घारों ग्रोर बने हुए हैं । प्रधान शिखर सबसे ऊपर निकला हुआ है । इस शिखर 
की यह विशेषता है कि इसमें कलश के स्थान पर सुन्दर-सुन्दर पत्थर सुसज्जित 
किये गए हैं | इन पत्थरों की कटाई-छटाई की शोभा देखते ही बनती है। शिखर 
के ऊपर जो पच्चीकारी की गई है, वह भी कम दर्शनीय नहीं है। 

खुजराहो के मन्दिर वहुत ऊँचे नहीं हैं । इन मन्दिरों में हृवा और रोशनी 
का विशेष प्रवन्ध रखा गया है। दीवालों में गहरे-गहरे ताख निर्मित किये गये हैं, 
जिनमें देवी-देवताप्नों की मूर्तियाँ प्रतिष्ठित हैं। खुजराहों शैली भारतीय संस्कृति के 
समन्वित रूप को प्रकाशित करती है | इसीलिए शिव, विष्णु, देवी श्रादि के मन्दिरों 

साथ-साथ जैन मन्दिरों को भी प्रधानता दी गई है। 

खुजराहो की मूर्तियों को देखने से पत्ता चलता है कि उस समय शंकर, विष्णु 
तथा गणेश को पुराणों की भव्य कल्पना के झ्राघार पर सुन्दर स्वरूप प्रदात किया जा 
चुका था । विष्ण को चतुमुंज दिखाया है तथा शंकर को तीन नेत्रों से विभूषित किया 
गया है । देवी को सिंह के ऊपर श्रासीन दिखाया गया है। श्रतः इन मन्दिरों के 
दर्शन से जहां एक श्रोर खुजराहों शली का साक्षात्कार होता है, वहीं दूसरी श्रोर 
मन्दिर भगवद्भक्ति को उद्दीष्त करने में भी पूर्णतः समर्थ हैं । यहाँ यह भी उल्लेखनीय 
तथ्य है कि खुजराहो शैली जहाँ एक श्रोर भगवद्भक्ति को सूचित करती है, वहीं 
वह दूसरी श्रोर ऐसे चित्रों को भी प्रस्तुत करने वाली सिद्ध हुई है कि जिन्हें कला 
का उन्मुक्त भ्ौर मर्यादाहीन स्वरूप कह सकते हैं। ऐसा लगता है कि प्राठवीं-तव्वीं 
शताब्दी में सिद्ध-सम्प्रदाय के विकास के फलस्वरूप यौनाचार इतना प्रबल हो गया 
था कि धर्म में उसे दर्शन का कवच चढ़ाकर विशिष्ट रूप में ग्रहण कर लिया गया 
था। खुजराहो के नग्न चित्रों को देखने से पता चला है कि उस समय प्राचार्य 
भरत द्वारा मान्य श्रृंगार रस की उज्ज्वलता तथा दर्शनीयता तिरोहित हो चुकी थी । 

खुजराही के मन्दिरों पर पाये शैली का भी विशिष्ट प्रभाव पड़ा है। पझार्य 
शैली के मन्दिरों में प्रायः ईटों का अधिक प्रयोग होता था। गरुम्बज के एक सिरे 
पर एक वर्गाकार पत्थर लगा रहता था, जो खुजराहो के मन्दिरों की मू्ति-पूजा के 
दृष्टिकोण से बनाया जाता था। श्रतशे खुजराहो एक विशिष्ट शैली के रूप में 
विकसित होने पर भी आये शेली से अत्यधिक प्रभावित 

भुवनेश्वर के मन्दिर--उड़ीसा में भुवनेश्वर के मन्दिर उड़ीसा शैली के 
प्रभाव को परिलक्षित करते हैं | पूव॑मध्यकाल में उटीसा शैली का विकास हुप्ता, जो 
झ्रायें और द्रविड़ शैलियों का समन्वित स्वष्प है । द्रविड़ शैली में एक ही ग्रिशाल 
पत्थर को काटकर गुफा का निर्माण किया जाता था। निर्मित युफा में जो ऊंचा 
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भाग होता था, उसे मन्दिर कहा जाता था| श्रार्य शैली में मन्दिरों का निर्माण ऊँचे 
चबूतरों के ऊपर होता था | उड़ीसा शैली में प्रस्तर की काट-छाँट को विशेष भहृत्त्व 
देकर द्रविड़ शैली का श्रनुकरण क्रिया गया तथा मन्दिर के शिखर के निर्माण में 
श्रार्यशली की अनुक्ृति की गयी । इन दोनों तत्त्वों के श्रतिरिक्त उड़ीसा शैली का 
विकास एक सर्वथा नवीन रूप में भी हुआ । शिखर के निर्माण में विश्ञेप प्रकार के 
प्रस्तरों को समायोजित किया गया । उड़ीसा शैली के मन्दिरों में शिखर के श्रन्तिम 
भाग में शेर की श्राकृति चित्रित रहती है । शेर की मूर्ति के पश्चात्‌ आमलक का 
विशाल पत्थर जड़ा रहता है। उड़ीसा शैली के मन्दिरों में प्रालंकारिता का विशेष 
रूप द्रप्टव्य रहा है। मन्दिरों की विशालता का श्रलग ही चमत्कार होता है । 
उद्दीसा शैली के श्रवशेपों में लिगराज का मन्दिर तथा कोणाक का सूर्य मन्दिर 
विशेषतः उल्लेखनीय हैं । कोणाक के मन्दिर में सूर्य को एक कोण विशेष से देखने 
की कला समायोजित की गई है । 
एलोरा--महाराष्ट्र में श्रीरंगावाद के निकट एलोरा की गुफायें श्राज भी 
प्राप्त होती हैं। एलोरा की गुफा कला की एक विधि भ्रथवा शैली के रूप में प्रम्मिद्ध है । 
इसमें एक कमरा खुदाई के माध्यम से जमीन के अ्रन्दर निर्मित किया जाता था 
तथा उस कक्ष में वैदिक घर्मं तथा जैन धर्म की मूर्तियाँ स्थापित की जाती थीं। इस 
गुफा में बरामदे को भी स्थान दिया जाता था तथा अन्त में एक्र कोठरी निर्मित की 
जाती थी । एलोरा का कैलाश मन्दिर एक ऐतिहासिक ग्रवशेप के रूप में प्रसिद्ध है । 
एलोरा कला पर प्राय शैली और द्रविड़ शैली के प्रभाव के साथ-साथ चित्रकला के 
रूप में श्रजन्ता की चित्रकला का विशेष प्रभाव परिलक्षित होता है। कैलाश मन्दिर 
पहाड़ी को काटकर बनाया गया है, जो प्रारम्भिक रूप में द्रविड़ शैली के श्राधार 
पर ही निर्मित हुआझ्ा है। मन्दिर का भाग झ्रार्य शैलों की सूचना देता है तथा 
चित्रकारी अ्रजन्ता की चित्रकला का स्मरण दिलाने लगती है । 
एलोरा की मूर्तियों में पीराशिक संस्कृति का प्रभाव परिलक्षित होता है । 
समभा जाता है कि ये मूत्तियाँ ग्रवतारवाद, भक्ति-मावना तथा अहिसा को विशेषतः 
सूनित करने वाली हैं । दशावतार तथा चौबीस तीर्थकरों के चित्र उपदेश देते प्रतीत 
होते हैं । एलोरा कला में विभिन्न शैलियों का समावेश होने से एक विचित्र श्राकर्पण 
उत्पन्न हो गया है। एलोरा को हम विशुद्ध भारतीय कला कह सकते हैं। इसके 
विस्तार के लिए श्रजन्ता कला का वर्णान देखने योग्य है । 
एलीफेंटा--महाराष्ट्र में वम्वई के निकट एलीफेन्टा की गुफा एक ऐतिहासिक 
प्रवशेप के रूप में विद्यमान है । यह भी एक गुफा-निर्माण की कला है । इस कला 
में चट्टान को काटकर मन्दिर बनाते समय शिव की प्रतिमाएँ भी काटकर ही बना 
दी जाती हैं । इस गुफा को हम ब्राह्मण गुफा या वैदिक घमम की गुफा कह सकते हैं। 
यह गुफा एक सुन्दर मन्दिर के रूप में बनी हुई है। इसका ढाँचा श्रत्यन्त रमणीक 
होता है । पच्चीकारी की वारीकियाँ इस कला में दर्शनीय हैं । एलीफेंटा की गफाशं 
में शिव की प्रतिमाश्नों का सौन्दर्य दर्शनीय है। एलीफेंटा ग्रुफा की कौतति का केन्द्र 
उम्तकी प्रतिभाएँ ही हैं । श्रादिनाध शिव की योग-साधना का चमत्कार, नटराज का 
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स्वरूप तथा शिव-सम्बन्धी अन्य कथाओं को एलीफेंटा गुफा-निर्माण-कला में चित्रों 
या प्रतिमाश्रों के माध्यम से स्थान दिया गया है । 
वारोबुट्टर तथा भ्रंगरकोरवाद के मन्दिर--सातवीं शताव्दी से लेकर बारहवीं 
शताब्दी तक जावा और कम्बुज भारतीय उपनिवेश के रूप में प्रसिद्ध हो चुके थे, 
जिसका हम पहले ही श्रध्ययन कर चुके हैं । पूर्वी द्वीप-समूह में जावा के मध्यम भाग 
में वारोबुदर के मन्दिर देखते ही वनते हैं। वारोबुदर के स्तूप-मन्दिर बौद्ध 
सम्प्रदाय के हैं तथा मन्दिर शव मत के हैं । इन मन्दिरों को संसार के प्राश्चर्यों में 
गिना जाता है। वारोबुदर का प्रधान मन्दिर सात मन्जिला है। इसमें प्रतिष्ठित 
मूर्तियों की संख्या काफी बड़ी है तथा उन मूर्तियों की चौड़ाई भी काफी है । यदि 
इन मूत्ियों को घरातल पर पंक्तिवद्ध किया जाय तो उनकी चौड़ाई 400 फीट की 
होगी तथा लम्बाई साढ़े चार किलोमीटर की | शैवराज दक्ष के शिव मन्दिरों में 
शिव की मूर्तियों के साथ-साथ रामायण तथा महाभारत की कथाएं मूर्तियों के माध्यम 
से चित्रित की गई हैं ) 
कम्पूचिया (कम्बुज) में यशोवर्मा ने यशोघरपुर नामक नगर की 
स्थापना की थी, जिसे श्राज श्रंगरकोट थोम बोलते हैं। अंगरकोट थोम तथा 
अंगरकोट में जो मन्दिर बने, वे वारहवीं शताब्दी के हैं। इन दोनों ही स्थानों के 
मन्दिर एक से हैं | उनकी बनावट तथा मूर्ति-कला के चातुर्य श्रौर सोन्दर्य को देखकर 
दर्शक दाँतों तल्ने अंगुली दवा लेते हैं। राम के जन्म से लेकर राम के राज्याभिपेक 
तक की कथा इन मन्दिरों में मूर्तियों के माध्यम से चित्रित की गई है । डेढ़ कि.मी. 
लम्बे तथा इतने ही चोड़े इस मन्दिर में शिवचरित भी मूर्तियों के माध्यम से चित्रित 
हैँ । कालीदास के 'कुमारसंभव” महाकाव्य के चित्र यहाँ दर्शनीय हैं। इस मन्दिर की 
दुर्गंभवा इसके विशाल प्राचीर से स्पप्ट होती है तथा भ्रनेक प्रॉगणों से भी | इसकी 
सीढ़ियों का विस्तार भी देखने योग्य है । 
मुरति-निर्मास्य-- पूर्वमध्ययकाल में शव, शाक्त जैसे मतों के उदय के कारण 
मूर्तिकला को एक नई दिशा मिली | ग्यारहवीं शताब्दी की दशावतार की मूर्तियाँ 
मिली हैं, जिनमें मत्स्य, कर्म, वाराह तथा कल्कि श्रादि की प्रतिमाएँ एक-एक करके 
दूसरी मूर्तियों के ऊपर स्थित है| इस युग में श्रवतारों की संख्या चौवोस हो जाने 
के कारण विष्णु के चोबीस रूपों की मूर्तियाँ निभित की गई । विष्णु की मूर्तियों 
में गरड़ को भी स्थान मिला है । विष्णु प्रायः शंख, चक्र, गदा तथा प्म के साथ 
चित्रित किए गए हैं। विप्ण का चतुमुंज रूप तथा ब्रह्मा का चतुमुं सी रूप भी इस 
बुग में मूतिमान्‌ किया गया है । 
शिव की मूर्तियों में नदराज शंकर, उमा-महेश्वर, रुद्र, सदाशिय जैसे रूप 
प्राप्त हुए हैं । शिव के भ्रतिरिक्त कातिकेय तथा गणेश के रूप भी मूत्तिमावु मिलते 
हैँ! देवी की मूत्तियाँ, वोद्ध एवं जैन धर्म से सम्बद्ध मूर्तियों का भी इस द्ृग में 
निर्माण हुम्ना । यथायंतः इस युग में मूतियों के निर्माण में प्रस्तर, काँसा, ताम्वा 
तथा मिट्टी का प्रयोग किया गया । 
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भारत की संस्कृति 4000 ई. पू. में भी सिन्धु घाटी की सम्यता के रूप में 
विकसित थी । वैदिक युग में आ्रार्यों की पर्यटन-प्रदृत्ति के फलस्वरूप भारत की संस्कृति 
विभिन्न जातियों के संस्कारों को समन्वित करके विकसित हुई, जिसके फलस्वरूप 
थ्रायों में भ्रपनी संस्कृति का प्रचार-प्रसार करने की ग्रभिरुचि और भी भश्रधिक विर्वाधित 
हुई | जब श्रार्यों के संस्कृति प्रचारक विदेशों में भी साँस्कृतिक प्रचार हेतु रहने लगे 
तथा विभिन्न देशों में भ्रपनी संस्कृति के प्रचारार्थ धर्मंशाखाएँ भी प्रवर्तित थीं तो उसी 
स्थिति को उपनिवेशवाद के रूप में जाना गया । ब्रतः जो-जो देश भारतीय संस्कृति 
को सम्मान देने लगे तथा उसकी प्रचारणा हेतु प्रचारकों को सुविधाएँ दीं, वे देश ही 
भारत के सॉस्कृतिक उपनिवेश कहे जाते हैं तथा उन्हीं देशों में भारतीय संस्कृति का 
धिस्तार हुआ । भारतीय साहित्य को श्रनुदित कराकर तथा भारतीय कला को 
प्राधारभूत मानकर स्तूपों, मन्दिरों तथा सरोवरों का निर्माण कराकर भी विभिन्न 
देशों ने भारतीय संस्कृति के विस्तारगत प्रभाव को स्वीकार किया । प्राचीन भारत 
के शक्तिशाली राजाग्रों ने भारत के समीपवर्ती देशों में शासन स्थापित करके उन्हें 
अ्रपना उपनिवेश वनाकर सॉस्कृतिक विस्तार का आधार बनाया | ग्रतः सॉस्कृतिक 
प्रचार तथा उपनिवेशवाद का भ्रट्ट सम्बन्ध है या ये दोनों अन्योन्याश्रित हैं । 
भारतवर्प के मौर्ययुगीन तथा गरुप्तयुगीन राजाग्रों ने भारतीय संस्कृति के 
प्रचार में विशिप्ट योगदान दिया । भारतीय समाज की घर्म-क्ल्याण को प्रवृत्ति ने हमारे 
प्राचीन राजाप्रों को उपनिवेशवाद के भ्राधार पर सॉस्क्ृतिक प्रचार की श्रोर उन्मुख 
किया । वैदिक थुग से ही समूचे विश्व के वातावरण को शान्तिमय देखने की 
परिकल्पनाएँ चल रही थीं, जिनके प्राघार पर विश्व-समाज को सुसस्कृत बनाने का 


| एतददेश प्रहूतस्य सकाशादग्रजन्मन: । 
स्व-स्वं चरित् शिक्षेरन पुथिव्यां सर्वमानवा: !॥ -+मनुस्मृति 
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हृढ़ निश्चय करके भारतीय प्रचारक श्रनवरतत कार्य करते रहे | भारतवाधियों को इस 
बात का गव॑ श्लौर गौरव भी शअनुभूत होता रहा कि उन्होंते विश्व को विद्या की ज्योति 
से आलोकित किया है तथा संस्कृति का सूर्य चमकाकार देशों-दिश्वात्रों की 
घवलित किया है ॥ 


सर्वेजनहिताव तथा सर्वजनसुखाय की भावना ने भारत के मनीपियों के हृदय 
को इतना द्रवीभूत कर डाला कि वे पूरे विश्व में शान्ति की स्थापना के लिए द्युलोक 
को शान्तिमय देखने की कल्पना कर उठे। उन्होंने श्रन्तरिक्ष को शान्त देखना चाहा। 
पृथ्वी को शान्ति की धात्री के रूप में देखने की विराट कल्पना की भ्रगाघ जलाशयों 
को शान्ति के घाम के रूप में देखना चाहा । विश्व के सभी देवताओं को शान्ति की 
स्थापना में सहायक मानने का विचार किया। सम्पूर्ण सृष्टि में व्याप्त ब्रह्म को 
शान्तिमय देखने का विचार रखा । सब कुंछ शान्ति संकलित हो, यह भावना ही 
इतनी व्यापक बनी कि वैदिक युग का सास्क्ृतिक समाज श्रपनी पंस्कृति के प्रचार 
हेतु विश्व में जहाँ भी संस्कृति का प्रचार कर सकता था, प्रचारार्थ जुट गयां। वेद 
की सर्वेकल्याणकारी भावनारं तथा सहयोग ने भारतोय संस्कृति को प्रधानता का झूप 
प्रदान करके उसे मानव-संस्कृति बना दिया । 

बौद्ध एवं जैन संस्कृतियों के उदय से प्रचारकों के बड़े-बड़े जत्ये यधासमय 
वैदेशिक यात्रा करके साँस्कृतिक प्रचार के लिए निकल पड़े। संस्कृति के प्रचाराये 
बुद्ध ने प्रचारकों को यह उपदेश भी दिया--/भिक्षुओं ! एक-एक भिन्न-भिन्न दिशाश्रों 
को जाग्रो, दो-एक ही देश को न जाग्नो और तथागत देखे सत्य का प्रचार करो, इस 
सत्य का जो प्रारम्भ में कल्याणकारी है, मष्प में कल्याणकार है, श्रन्त में कल्याण- 
कारी है, उसका बहुजनहिताय वहुजनसुखाय प्रचार करो ।” 

भारतीय वेदान्त, ज्योतिष, नाटक, गणित, राजनीति तथा विज्ञान का भी 
प्रचार दूर-दूर देशों में हुआ । इस सांस्कृतिक प्रचार के कारण भारत ने चीन से 
छपाई या मुद्रण की कला सीखी तथा ग्रीक एवं अरबों से मेंट कर दर्शन एवं गणित 
जैसी विद्याप्नों का विकास किया | भारतीय संस्क्ृत्ति के प्रचार के फलस्वरूप जो देश 
भारत के उपनिवेश बने तथा जिनमें भारतीय संस्कृति को महृत्त्व दिया गया, वे 
अग्रलिखित हैं-लंका, दक्षिण पूर्ची एशिया, पश्चिमी एशिया, मध्य एशिया, चीन, 
तिब्बत और नेपाल एवं त्तोकिन व श्रफगानिस्तान श्रादि । 

लंका 

भारतवर्ष के दक्षिण में हिन्दमहासागर में स्थित देश लंका है| प्राचीनकाल 

में लंका को सिहलद्टीप भी कहां जाता था । पौराणिक काल में भारतीयों का लंका 


। घो; शान्तिरन्तारिस शान्ति: पूृथिवीशान्तिराय: शान्तिरोवधय:; शान्ति 
वनस्पतय: शान्तिवि श्वेदेवा: शान्तिग्रह्मशान्ति; सर्वशान्ति:। 
घान्तिरेव घान्ति: सा मा घ्ान्तिरेधि ॥ >यजुर्यद, 26/8 
2. तैत्तिरीयोषनिषद्‌ , //! 
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से पर्याप्त सम्पर्क स्थापित हो चुका था | कई शताब्दी ईसा पूर्व में अयोध्या के राजा 
श्री रामचन्द्र ने भारत की शक्तियों को एकीकृत करके लंका के राजा रावश को 
परास्त किया था । रावण के अनुज विभूषण को आये संस्कृति का अनुयायी वताकर 
लंका का राजा बना दिया था तभी से लंका को भारत के उपनिवेश के रूप में माना 
जाने लगा था ।7 


ईसा पूर्व पाँचवीं शताब्दी में बौद्ध संस्कृति के विकास के कारण भारत और 
लंका के वीच पुन: सम्पर्क स्थापित । बौद्ध साहित्य के अ्रष्ययत से पता चलवा है कि 
विजय नामक राजकुमार अपने पिता का राज्य छोड़कर लंका के लिए रवाना हुआ । 
सैकड़ों जहाजों को लेकर समुद्री तुफानों का सामना करके वह लंका में पहुँचा । 
कालान्तर में उसका लंकाधिपति की कन्या से विवाह हुआ तथा वहीं रहकर विजय 
ने भझपनी कूटनीति के वल से लंका के ऊपर भ्रधिकार कर लिया। लंका में शासन 
स्थापित करके लंका को भारत का उपनिवेश वना विया गया । इतिहास के आधार 
पर यह माना जाता है कि जिस दिन भगवान बुद्ध ने कुशीनगर में निर्वाण प्राप्त 
किया था, उसी दिन राजकुमार विजय ने लंका पर श्रधिकार किया था। श्रतः लंका 
में बौद्ध संस्कृति का प्रचार पाँचवीं शती ई. पृ. में ही हो चुका था । 

लंका से भारत का विशिष्ट सम्पर्क सम्राट्‌ अशोक के शासनकाल में हुम्रा । 
श्रशोक ने तीसरी शती ई. पू. भें तृतीय बोद्ध संगीति को श्रामन्त्रित किया । इस 
संगीति के भ्रधिवेशन के तुरन्त पश्चात्‌ विदेशों में प्तस्क्ृति-प्रचार करने के लिए 
प्रचारकों की सूची बनाई गई । लंका में सद्धमे का प्रचार करने के लिए भ्रशोक के 
पुत्र॒ महेन्द्र और पुत्री संचमित्रा को चुना ग्या। स्वयं अशोक ने ताम्रलिप्ति के 
बन्दरगाह में महैन्द्र श्रौर संचमित्रा को लंका जाने वाले जहाज में बैठाया। महेन्द्र 
प्पने साथ बोधिवृक्ष की शाखा या टहनी भी ले गया । उसी की शाखाएं-प्रशाखाए' 
श्राज लंका की भूमि पर बौद्ध वृक्ष के रूप में भूमती जान पड़ती हैं। श्रशोक के 
समय में दौद्ध घर्म का जो प्रचार लंका में हुआ, उसके विपय में अनेक ऐतिहासिक 
प्रमाण विद्यमान हैं। पहले तो कलिंग युद्ध के पश्चात अशोक ने बौद्ध धर्म को जो 
भ्रादर दिया था, उसे सव भली-भाँति जानते हैं । दूसरा प्रमाण यह है कि बौद्ध धर्म 
तीसरी संगरीति का कार्यभार स्वयं भ्रशोक ने ही संभाला था, जो झ्राज तक वौद्ध 
साहित्य में सुरक्षित है। भ्रतः लंका में अशोक के शासत-कराल में सांस्कृतिक प्रचार- 
प्रसार का कार्य तेजी से हुश्रा । 


चौथी शताब्दी में गुप्तवंशी सम्राट समुद्रगुप्त ने लंका के राजा मेघवर्ण से 
राजनैतिक सम्बन्ध स्थापित किये। ग्रुप्तकालीनव कला मे लंका की कला को अनेक 
रूपों में प्रमाणित किया। लंका-स्थित सिगरिया को दीवारों पर चित्रित चित्र 
अ्रजन्ता के गुहाग्हों के चिन्नों के प्रभाव को लेकर ही बने हैं। दशवी-नयारहवीं शती 
में चोल नरेश राजराज प्रथम ने कई हजार द्वीपों के ऊपर श्रपना भ्राधिपत्य स्थापित 


! वाल्मीकीय रामायण, उत्तरकाण्ड 
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किया था। इनमें लक्षदीव तथा मालदीव भी थे । चोलराज ने लंका के उत्तरी भाग 
पर भी अधिकार किया तथा लंका को सांस्कृतिक उपनिवेश का स्वरूप प्रदान किया । 
इसी प्रकार से तेरहवीं शताब्दी में पांड्यराज महावर्मन कुलशेखर ने लंका को 
जीता । ऐसे ही-कतिपय उदाहरणों के श्रतिरिक्त भारतीय राजाग्रों ने लंका पर राज 
करने का कोई प्रयास नहीं किया । 

प्राचीन काल में लंका चीन के समुद्री मांगें पर पड़ता था। वर्मा तथा पूर्वी- 
द्वीप समुह की ओर जलयानों का प्रस्थात भी लंका होकर ही होता था। पाँचवीं 
शताब्दी में प्रसिद्ध चीवी यात्री फाह्यान भारत का ऐतिहासिक भ्रमण करके 
लंका श्रीर जावा के मार्य से ही चीन की ग्रोर प्रत्यावतित हुआ्ना था| दक्षिणी भारत 
की लिपि को वर्मा के विद्वानों ने भी अपनाया जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि 
लंका से वर्मा जाने वाले बौद्ध विद्वानों ने ही भारतीय लिपि का प्रचार वर्मा में 
किया था । 

लंका में बौद्ध धर्म अब भी विद्यमान है। बौद्ध साहित्य के भ्रनमोल ग्रन्य लंका 
में मुरक्षित रखे गये हैं। गोतम बुद्ध के परिनिर्वाण की तिथि-गणाना के विपय में लंका 
के बाह्य साक्ष्यों तथा अ्रन्त:साक्ष्यों से भी मदद मिली है। लंका स्थित ग्रनुराधपुर के 
मठ में गौतम बुद्ध का एक दाँत आज भी सुरक्षित है। इसी प्रकार बौद्ध जातकों, 
दीपवंश तथा महावंश की क्रतियों को श्रभी तक सुरक्षित रखकर लंका मे अपने 
झ्रापको भारतीय संस्कृति का श्रनुयायी सिद्ध किया है। ग्रतः राजनीतिक तथा 
सांस्कृतिक दृष्टियों से लंका भारत का उपनिवेश रहा है । इसका सबसे बड़ा प्रमाण 
तो यह है कि भारत का बौद्ध धर्म भारत से निर्वासित होकर लंका जैसे समीपस्थ 
देशों में प्रचलित रहा । 
दक्षिण पूर्वी एशिया 

जिरे प्राज इन्डोनेशिया कहा जाता है, उसी का हिन्दी भाषागत नाम हिन्द- 
एशिया है । दक्षिण पूर्वी एशिया में वर्मा, मलाया, स्थाम तथा पूर्वी द्वीप समूह को 
गिना जाता है। प्राचीन भारत में इसी भूभाग को सुवर्णंभूमि के नाम से पुकारा 
जाता धा। ई. पू. तीसरी शताब्दी में सम्राट श्रशोक ने शोब तथा उत्तर नामक दो 
बौद्ध भिल्लुप्रों को सुवर्णेमूमि के लिए भेजा था । 

दक्षिणी पूर्वी एशिया में जब बौद्ध धर्म का प्रचार बढ़ा तो बौद्ध जातकों में 
सुवर्स भूमि के विभिन्न द्वीपों को प्रनेक नामों से पुकारा जाने लगा । सुमान्ना को 
सुवर्णंद्ीप कहा गया, जावा को भव्रद्वीप के नाम से जाना गया । विभिन्न छोटे-छोटे 
द्वीपों को शंखद्वीप, ताम्नद्वीप, कपू रद्वीप, नारिकेला द्वीप, लवंगद्दीव ग्रादि तामों से 
से पुकारा जाने लगा । वंगाल के ताम्रलिप्ति (मिदनापुर जिला) बन्दरगाह से वर्मा 
होकर मलाया या मलय प्रायद्वीप तथा पूर्वी द्वीप समुह की यात्राएँ व्यापार झौर 
सांस्कृतिक दृष्टियों से की जाती थीं । 

ईसा पूर्व प्रथम तथा दूसरी शत्तो में शकों, प्राभीरों तथा ग़ुर्जरों के प्रात मण 
हुए । शकों को भारत के वीरों से निरन्तर लोहा लेना पढ़ा तथा उसी संघर्ष के 
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फलस्वरूप ग्रनेक शक नौकाओं के माध्यम से गुजरात के काठियावाड़ से होकर 
समुद्री यात्रा करते हुए दक्षिणी पूर्वी एशिया में पहुँचे । ये शक दक्षिणी पूर्वी एशिया 
में जाकर विशेष सांस्कृतिक प्रचार तो न कर सके, परन्तु उनके वहाँ पहुँचने से 
विभिन्न जातियों का समन्वय हुआ तथा बौद्ध संस्कृति के श्राधार पर सांस्कृतिक 
समन्वय का मार्ग भी खुला। पाँचवीं शताब्दी के प्रारम्भ में शकारि चद्धगुप्त 
विक्रमादित्य ने शकों के राष्ट्रों--मालवा, गुजरात तथा सौराष्ट्र पर अधिकार कर 
लिया और शकों को भारतभूमि से बाहर जाने के लिए वाध्य कर दिया | पाँचवीं 
शताब्दी तक शक भारतीय संस्कृति को बहुत कुछ अपना चुके थे। श्रतः इस बार 
उन्होंने जहाजों के माध्यम से जावा, सुमात्रा आ्रादि द्वीपों में पहुँचकर संस्कृत भाषा 
में पललवित भारतीय संस्कृति को को प्रचारित किया | इतिहास के झ्राधार पर यह 
प्रमाणित है कि शक्रराज रुद्रदामन ने दुसरी शताब्दी में ग्रपने राज्य का विस्तार 
करके संस्कृत भाषा तथा भारतीय संस्क्ृति को पर्याप्त महत्त्व दिया था । रुद्रदामन 
का शिलालेख भारतीय भापा एवं संस्कृति का ही परिचायक है | भ्रतः शकों ने 
दक्षिणी पूर्वी एशिया में वबसकर भारतीय संस्कृति के प्रस्तार में योगदान दिया । 
सपूर्णे दक्षिणी पूर्वी एशिया के इतिहास से पता चलता है कि भारतवासियों 
मे वहाँ राजनीतिक गढ़ स्थापित किये थे । बर्मा की ख्यातों तथा ऐतिहासिक ग्रन्थों 
से पता चलता है कि कपिलवस्तु के शाक्‍्यों का राजपुत्र श्रभिराज अपनी सेना के 
साथ बर्मा पहुँच तथा संकिस्त (तगौंग) को राजधानी बनाकर उधर ही राज्य करने - 
लगा। इरावती नदी की घाटी में बसा तगौंग ग्राज तक अभिराज के शासन की 
सूचना देता है। यह अभिराज वुद्ध के जन्म से कई सौ वर्ष पूर्व वर्मा या ब्रह्मदेश में 
राज कर चुका था। बर्मा का ब्रह्मदेश नाम ही यह सिद्ध करता है कि भारतीय भाषा 
संस्कृत का वहाँ बोलबाला रहा, जिससे देश का नाम संस्कृत भाषा में रखा गया । 
दक्षिणी पूर्वी एशिया के कुछ छोटे-छोटे श्रन्य देश भी भारतीय संस्क्ृति के 
प्रचार-प्रसार की कहानी को अपनी ख्यातों के माध्यम से स्पष्ट करते हैं । प्राचीन 
भारत में जिसे कम्बुज् कहते थे, उसे भ्राज कम्ब्रोडिया या कम्पूचिया कहते हैं | प्रथम 
शताब्दी में कौडिन्य नामक हिन्दू राजा ने वहाँ राज्य स्थापित किया । कम्बुज के 
मूल निवासी बेर थे । कौडिन्य के शासन-काल में ही वहाँ सम्यता की पहली किरण 
पहुँची । वहाँ के निवासी वस्त्र घारण करने लगे । कौडिन्य के राजकुल ने कम्बुज 
में लगभग सो वर्ष तक राज्य किया । उसके पश्चात्‌ लगभग 200 ई. में कम्बुज की 
जनता द्वारा निर्वाचित सेनापति फान-चे-मान ने कम्बुज का शासन-सूत्र संभाला । 
उसने अपने राज्य का विस्तार करके वहाँ की जनता को संस्कृति के सूर्य के श्रालोक 
से परिचित कराना चाहा । 'फान! शब्द वर्मत्‌ शब्द का ही श्रपश्रश है, जो यही 
सूचित करता है कि किसी भारतीय नाम के झ्ाघार पर ही तथोक्त राजा का 
नामकरण हुप्रा । फान-चे-मान के अझनुवर्ती राजाग्रों के याम के पूर्व भी यही शब्द 
जुड़ा हुमा है, जो संस्कृत भाषा तथा भारतीय संस्कृति का द्वी परिचायक है । इसी 
वंश के दूसरे राजा फान-चान ने प्पने दूत चीन में भेजे तथा भारत से भी प्रगाढ़ 
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सम्बन्ध स्थापित किये । मलाया (मलय), स्थाम (श्याम) शअ्रादि देश भी दक्षिणी 
पूर्वी एशिया में अपने नामों के झ्रधार पर भारतीय संस्कृति को ही सूचित करते हैं । 

मलय प्रायद्वीप से नीचे की झ्रोर पूर्वी द्वीप समृह का विस्तार है | पूर्वी द्वीप 
समूह में सुमात्रा, जावा, वाली तथा वोनियों द्वीप अ्रधिक स्थात्ति प्राप्त हैं | प्राचीन 
काल में सुमात्रा को सुवर्ोण्वीप कहते थे तथा जावा को यवदीप। सुमात्रा और 
जावा का भारतीयकरण ईसवीं सन्‌ के आरम्भ में ही प्रारम्भ हो गया था। पहले 
तो भारतीय संस्कृति के प्रचारक ही उधर सांस्कृतिक प्रचार कर रहे थे परन्तु 
पाँचवीं शताब्दी में जावा श्र सुमात्ना में हिन्दू राज्य स्थापित हुम्ला तथा उसको 
राजवानी श्रीविजय बनी । उक्त दोनों दी द्ीपों में बौद्ध धर्म तथा शेव मत का 
प्रचार था । यहाँ के मठ और मन्दिर मुख्यतः पाँचवीं शतावददी में निर्मित हुए । 
सातवीं शताब्दी सुमात्रा श्लोर जावा में हिन्द शैलेन्द्र राजवंश की राजस्थापना हुई । 
वारहवीं शताब्दी तक मुसललानों के अक्रमणों का सामना करते हुए झनेक हिन्दू 
राजा कथित दीपों में राज करते हुए भारतीय संस्कृति को प्रोत्साहन देते रहे । 
नवम्‌ शत्ताच्दी में राजा दक्ष ने जावा में शैव मन्दिरों का निर्माण कराकर भारतीय 
सस्कृति को प्रचारित किया ! 

जावा से सटा हुग्रा वाली द्वीप है । इस द्वीप में अनेक हिन्दू मन्दिरों को 
देखकर तथा वहाँ की संस्कृति में देवी-देवताश्रों की पृजा-प्रथा को देखकर यह 
निश्चय हो जाता है कि जावा द्वीप कभी भारत का सॉस्कृतिक एवं राजनीतिक 
उपनिवेश रहा है । वाली द्वीप के घामिक जीवन पर आज भी पुराण-अ्थित्त घर्मं का 
प्रभाव है । 

वोनियी द्वीप में ईसवी सन्‌ के आारम्म में हो भारतीय संस्कृति का प्रचार 
शुरू हो गया था । तीसरी-चोथी शताब्दी में तो वहाँ हिन्दू-राज्य की स्थायना हो 
चुकी थी। चौथी शताब्दी के राजा मूलवर्मा को यूप बनवाये तथा शिलालेख 
उत्कीर्ण कराये, उनकी संस्कृत भाषा भारतीय संस्कृति के प्रचार की स्पष्ट 
सूचना है । 

दक्षिणी पूर्वी एशिया के विस्तृत भूभाग पर हिन्दुओं का राजा तथा 
साँस्कृतिक प्रचार उक्त मूभाग को भारत का उपनिवेश सिद्ध करता है! कालान्वर 
में मुसलमानों के श्रागममन श्रौर अधिकार के फन्नस्वहूप दक्षिणी पूर्वी एशिया की 
श्रधिकाश जनतसंल्या मुसलमान हो यई । ब्ाज भी वहाँ मुसलमानों का बहुमत है । 
प्श्चिभी एशिया 

सीरिया, इस्नायल, ईरान, ईराक, अरव तथा पअ्रफमानिस्तान को 

पश्चिमी एशिया के श्रन्त्गंत गिना जाता है। प्राचीन भारत में पश्चिपी एशिया 
को शाकद्वीप कहा जाता था। सीरिया का प्राचीन नाम प्रस्तीरिया या प्रमूष था ।? 
प्रसिद्ध इतिहासकार प्रलवेसनी का कहना है कि भारत की संस्कृति बौद्ध युग में 
खुरासान, ईरान, ईराक, मासुल और सोरिया तक फैली हुई थी। सीरियाई 
ग्रन्वकार जेनव ने लिखा है कि पश्चिमी एमिया में फरात नदी के कूररी भाग में 
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तथा वान मील के पश्चिमी क्षेत्र में ईसा पूर्व दूसरी शताव्दी में भारतीय उपनिवेश 
था । वहाँ उनके दो मन्दिर थे, जिनमें क्रशः ]8 और 22 फीट ऊँची देव प्रतिमाएँ 
प्रतिष्ठित थीं। 304 ई. में उन्हीं प्रतिमाश्रों को ग्रेगरी ने नष्ठ किया, जिसका 
भारतवासियों ने प्रबल विरोध किया था | पश्चिमी एशिया में बौद्ध धर्म का इतना 
प्रभाव बढ़ा कि जब वहाँ ईसाई घर्मं का बोलवाला हुग्ना तव भी गौतम बुद्ध को सन्त 
जोजाफत के नाम से जाना जाता रहा। ईसाई घर्म में संन्यास प्रतिष्ठा भी भारतीय 
संस्कृति के प्रभाव को परिलक्षित करती है । 
प्राचीन काल में प्रफगानिस्तान को गन्धर्वदेश कहते थे । पश्चिमी एशिया 
तथा मध्य एशिया को जोड़ने के लिए श्रफगानिस्तान का विशेष महत्त्व था। इसका 
संस्कृत नाम तथा गन्धर्व जाति भारतीय संस्कृति के ही परिचायक चिह्न हैं । 
भारतीय दर्शन, चिकित्सा तथा ज्योतिप का पश्चिमी एशिया के साहित्य 
पर विशेष प्रभाव पड़ा | तीसरी शताब्दी में ससानी राजा शापूर प्रथम ने भारतीय 
साहित्य के रिद्धान्तों को श्रपने देश के साहित्य में स्थान दिया एवं दिलाया । 
सीस्तान के दलदल में बौद्ध विहार के भग्नावशेप भी यही सिद्ध करते हैं कि पश्चिमी 
एशिया में भारतीय संस्कृति का प्रचार रहा हैं । 
' मध्य एशिया 
श्राधुतिक चीन का पश्चिमी भाग, अ्रफाानिस्तान का उत्तरी भाग तथा 
सोवियत संघ का दक्षिणी भाग मध्य एशिया के नाम से प्रसिद्ध रहा है। प्रथम 
शताव्दी से लेकर तीसरी शताब्दी तक मध्य एशिया में बौद्ध धर्म का पर्याप्त प्रचार 
हो चुका था । ईसा की पहली शत्ताव्दी में सम्राट कनिष्क ने बौद्ध घर्म की चौथी 
संगीति का श्रधिवेशन बुलाया था, जिसके फलस्वरूप मध्य एशिया में बौद्ध घर्म का 
अ्रपेक्षाकृत श्रधिक प्रचार हुआ । तीसरी शताब्दी में तो वराझुत्री को भारतीय भूमि 
तथा श्रामू नदी को वौद्धों श्रौर ब्राह्मणों की नदी माना जाने लगा था | घ्यानशान 
कुनलुन, पामीर, लेपनूर के दलदल तथा गोवी के रेगिस्तानी क्षेत्र में भारतीयों का 
पर्याप्त श्रावागमन रहा तथा वहाँ भारतीय संस्कृति के प्रचार को सूचित करने 
वाले प्रवशिष भी यदा-ऊदा प्राप्त हुए। चीन के कान्‍न्सू प्रान्त में, जहाँ कभी हुणी 
का निवास था, अनेक दरीगृह वौद्धों के चित्रों से लिखित एवं मण्डित प्राप्ट 
हुए हैं । 
मध्य एशिया में शैलदेश (काशगर), चोककक (यार कन्द), खोतान 
(खुत्तन) भ्रादि भारतीय उपनिवेश रहे हैँ । इन स्थानों पर अनेक बौद्ध मठ एद 
विहार प्राप्त हुए हैंँ। दीवारों के ऊपर लिखे चित्र तथा ब्रह्मी लिपि यही स्पष्ट 
करती है कि प्राचीन काल में मध्य एशिया में पर्याप्त भारतीय धर्म-प्रचार रहा । 
आधुनिक कुचा को प्राचीन युग में 'कुद्ची' नाम से पुकारा जाता था। वह 
' भारत के सुवर्णपुष्प, हरिपुप्प, हरदेव नामक राजाओं मे राज्य किया ! कूचा मे 
झनेक वोद्ध विहार भी मिले हैं। मध्य एशिया के कड़ा शहर को अग्निदेश के नाम 
से पुकारा जाता था । इन्द्रार्जन तथा चन्धार्जून जैसे राजाओं ते प्रग्निदेश पर राज्य 
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किया | वहाँ कुबेर, गणेश, शंकर ग्रादि की मूर्तियाँ मिली हैं, जो वैदिक धर्म का 
परिचायक हैं। बहाँ बौद्ध धर्म का प्रवल प्रचार हुआ । 
मध्य एशिया में संस्कृत और वालि भाषाओं में सुरक्षित भारतीय साहित्य 
के अंश भी मिले हैं। प्रथम शताब्दी में भ्रश्वमेघ वामक महाकवि ने 'सारिपुत्र 
प्रकरण” नामक रूपक की रचना की थी, जिसके अंश मध्य एशिया में प्राप्त हुए 
हैं। यहाँ यह उल्लेखनीय है कि अश्ववोप बौद्ध था तथा उसने संस्कृत में काव्य- 
रचना की थी । बौद्ध घर्म के महानु ग्रन्य “घम्मपर्दा के भ्रंश भी मध्य एशिया में 
प्राप्त हुए हैं । ऐसे सभी तथ्यों से यह स्पष्ट हो जाता है कि मध्य एशिया में भारतीय 
संस्कृति का पर्याप्त प्रचार रहा । 
चीन 
ईसापूवें छठी शताब्दी में भारत के उत्तरी भाग में पश्रवस्थित चीन देश से 
भारत के प्रगाढ़ सम्बन्ध बनने शुरू हो गये थे। महाभारत मवुस्मृति तथा श्रर्थशास्त्र 
जैसे प्रन्थों में चीन का उल्लेख हुआ है । श्रतः चीन से भारत का सम्पर्क ईसापूर्व 
में हो हो चुका था। चीन के साथ भारत का व्यापारिक सम्बन्ध जल श्ौर थल 
दोनों ही मार्गों से हुआ । इतिहास के आधार पर चीन जाने के तीन मार्ग थ्रे-- 
पहला अ्रफगानिस्तान तथा हिन्दुकुश होकर वलख की श्लोर जाता था दूसरा मार्ग 
वर्मा या ब्रह्मेश से होकर चीन के दक्षिणी प्रान्‍्तों की ओर जाता था। तीसरा 
मार्ग जल से होकर था, जो पूर्वी द्वीप समृह के निकट से होकर जाता था ) पाँचवीं 
शताब्दी में चीनी यात्री फाह्यान जल मार्ग सेही चीन लौटा था। मैसूर में ईसा 
पूर्व दूसरी शती एक चीनी सिक्‍क्रा मिला है, जो भारत ओर चीन के सम्पर्क को 
सूचित करता है । 
ईसापूर्द प्रथम शत्ती में हाव सम्राट मिगत्ती ने विशिष्ट स्वप्न देखा तथा 
उसी के फलस्वरूप अपने दूतों को भारत भेजा । तभी भारत से बोद्ध भिक्षु धर्मेरता 
तथा काश्यप मातंग चीन गये श्रीर उन्होंने वहाँ बोद्ध घर्मे का प्रचार किया। 
ईसापूर्व 65 में उक्त भिक्ष॒यों ने चीनी भापा को सीखना शुरू कर किया तथा वीढ़ 
धर्म को प्रतिष्ठित करने के लिए बौद्ध साहित्य को चीनी भाषा में प्रनुदित किया ) 
परन्तु यहाँ यह उल्लेखनीय है कि जब मध्य एशिया में बौद्ध धर्म का प्रचार ईमा 
पूर्व तीसरी शत्ताव्दी तक ही हो चुका था तो चीन में भी वोद्ध धर्म काफी पहले ही 
पहुँच चुका होगा । मध्य एशिया से बौद्ध मिक्षु चीन की झोर पहले ही प्रयाण कर 
चुके होंगे । 
चीनी की संस्कृति भी बहुत प्राचीन रही है । जब चीन में बौद्ध धर्मे का 
प्रचार हुआ तो चीन के विद्वानों ने चीनी सम्यता एवं संस्कृति की श्रपेक्षा वीद्ध 
संस्कृति को भ्रधिक सुचोध एवं संस्कृत माना। तीसरी और चौयी शत्तावदी में चीन 
में अनेक बौद्ध विहारों का निर्माण हुप्रा, जिनके फलस्वरूप भारतीय संस्झृति की 
महिमा को समझकर फाह्मयान, हुएनसांग तथा इत्सिंग जैसे चीनी यात्रियों ने भारत 
की यात्रा करके भारतोय संस्कृति के मर्म को समझने की चेप्टाएं कीं । 
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चीन में कागज और मुद्रण-यन्त्र का आविप्कार होने के कारण वोद्ध घम्मे 
के प्रचार में चार चाँद लग गये। बौद्ध ग्रन्यों में छिपी दिव्य ज्योति को जनता 
ग्न्‍्यों के माध्यम से प्राप्त करना चाहती थी । परन्तु पुस्तकें हाथ से लिखी जाती 
थीं, जो श्रत्यन्त श्रमपूर्ण होने के कारण श्रति व्ययसाव्य सिद्ध होती थीं | तत्कालीन 
गरीब जनता उन पुस्तकों को खरीदने के लिए पैसा नहीं जुटा पाती थी। ग्रतः 
वैज्ञानिक मुद्रण यन्त्रों के श्राविष्कार के फलस्वरूप घधर्म-साहित्य की पुस्तकों के 
भण्डार मुद्रित हो गये तथा बीद्ध घर्मं का प्रचार प्रचारकों के प्रचार की अपेक्षा 
कहीं श्रधिक होने लगा । इसका परिणाम यह हुआ कि जो मुद्रण का ब्राविष्कार 
चीन में हुआ था तथा जिसे कोरिया और जापान ने अ्रधिक्र वैज्ञानिक बनाया था 
वह प्रचारकों के हाथों पूरे विश्व में फेल गया। विविधमुखी साहित्यक भ्रन्थों 
के साथ-साथ प्रचारकों ने वारूद का भी विदेशों में परिचय कराया, जिसकी 
श्राविष्कार भूमि चीन ही थी | अ्रतः चीन में सॉँस्कतिक प्रचार-प्रसार वैदिक काल 
से लेकर गुप्तकाल तक ग्ननवरत ग्रति से चला तथा तत्पश्चात्‌ प्रचार-कार्य धर्म-कार्य 
के रूप में स्थानीय स्तर पर ही पर्याप्त एवं उपयोगी माना जाने लगा । 
तिव्वत और नेपाल | 
भारतवर्प के उत्तरी भाग में तिब्बत तथा नैपाल देश स्थित है । कई शताब्दी 
ईसा पूर्व में तिब्वत में वेदिक धर्म का प्रचार था उस समय तिव्वत को 'चिविप्टप? 
नाम से पुकारा जाता था । तिव्वत्त' शब्द ब्िविष्टप शब्द का ही अ्रपश्रश है । 
पुराणों में वेदिक संस्कृत के समन्वय की कहानी तिव्वत संस्कृति की ओर स्पष्ट 
संकेत किया है । पुराणों में तीन देवता--न्रह्मा, विष्णु तथा शंकर प्रमुख हैं । शंकर 
वृषभवाहन कहलाते हैँ । तिब्बत में याक की सवारी की जाती है। श्रतः सभ्यता 
के श्राधार पर शंकर का निवास तिब्बत में ही माना जा सकता है। ज्ञानमार्गी 
शंकर के साथ वैदिक संस्कृति के उन्‍नाबक विष्णु श्रौर दक्षादि को समभझीता करना 
पड़ा ।7 इसीलिए वेदों में कर्मकाण्ड के साथ-साथ ज्ञानमार्ग की भी सॉँकेतिक प्रचुरता 
देखने को मिलती है। 
तिव्वत के साँकेतिक सम्बन्ध रखने वाले देशों में भारत श्र चीन भ्रग्रणणी 
माने जाते हैं | चौथी-पांचवीं शताब्दी से ही तिव्वत के लामा चीन की राजघातनी में 
प्रभिषिक्त होते रहे हैं। यह इस बात का स्पप्ट संकेत है कि प्राचीन काल से ही 
तिव्वत के ऊपर चीन की प्रभुत्ता श्रधिक रही है । वीच-बीच में तिब्बत स्वतन्त्र 
भी हुप्रा है, परन्तु भ्राज भी तिथ्वत के ऊपर चीन का ही प्रम्नुत्व है। धर्म और 
संस्कृति के प्रचार-प्रसार की दृष्टि से भारत और चीन दोनों ने ही तिब्बत में घर्मे 
प्रचार किया है । यहाँ यह उल्लेखनीय है कि ईसा-पूर्वे में ही चीन में भारतीय बोीद्ध 
प्रचारक पहुँच चुके थे। श्रत: चीन में धर्म-प्रचार हो जाने के कारण वहाँ के प्रचारक 
तिव्वत में भी सॉस्कृतिक प्रचार करने लगे। इधर भारत से भी धर्म प्रचारक 
तिब्बत में प्रवेश कर गये तथा उसका परिणाम यह हुआ कि बौद्ध धर्म के मठ दुर्गम 
युफाओं में बनने लगे तथा वीद्ध साहित्य को तिब्बती भाषा में अनूदित किया जाने 
लगा । सप्तम शताव्दी में तो चीन में ब्राह्यमा लिपि का भी भ्रचार हो गया | इधर 
[ रुद्व संहिता, यज्ञ विध्वंच प्रकरण 
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वारह॒वीं शताब्दी बख्तियार के आ्राक्रमरा के फलस्वरूप विहार के नालन्दा विधषवविद्यालय 
को भारी क्षति पहुँचाई गई, जिसका परिणाम यह हुआ्ला कि अनेक वौद्ध भिक्षु-्भारत 
से तिब्बत की शोर प्रस्थाव कर गये । उन भिक्षुत्रों ने तिब्बत पहुँचकर वहाँ भारतीय 
संस्कृति को और भी भ्रधिक विशद एवं व्यापक बनाने में योगदान दिया। आज भी 
तिब्बत में बौद्ध घर्म जनघर्म है तवा उसे राष्ट्रीय. घर्मं कहा जाय तो कोई गत्युक्ति 
न होगी । श्रतः तिब्बत को भारत का सॉस्कृतिक उयनिवेश ही कहा जा सकता है । 
भारत के पड़ोसी तैपाल का पुराना नाम 'तयपाल' रहा होगा--यह एक 
भाषावैज्ञालिक सत्य है। ईसापूर्व तीसरी शताब्दी में सम्राट अशोक से मेंट करने 
के लिए नेपाल नरेश अपनी पुत्री चारुमती त्तथा अपने दामाद देवपाल क्षत्रिय के 
साथ आया था । समझा जाता है कि उस समय जैपाल ने भारत की अधीनता 
स्वीकार करली थी, चोथी शवाब्दी में नैपाल को समुद्रगुप्त के सीमान्त राज्यों में 
गिना जाता था। नैपाल की राजवंशावली को देखते से पता चलता है कि वहाँ 
किरातों, श्राभीरों, सोमवंशियों तथा सूर्यवंशियों के राज रहे हैं । इतिहरस के प्राधार 
पर नेपाल छठी शताब्दी के अन्त में तिरहुत (बिहार) के प्रभाव में आया तथा 
लिच्छिवी क्षत्रिय राजा शिवदेव का मन्‍्त्री ठाकुरी श्रेंशुवर्मन्‌ वहाँ का स्वासी बन 
बैठा । ठाकुरी राजफुल का शासन वहाँ कुछ काल ही स्थापित रह सका । बारहवीं 
शती में तिरहुत के नामदेव ने उसे जीत लिया भौर अन्त में भ्रठारहवीं शर्ती में 
गोरखों ने । तदच्तर नैपाल श्रंग्रेजों के प्रभाव में आया । 
नैपाल में बौद्ध धर्म तथा पुराण धर्म (वैदिक धर्म) दोतों काही प्रचार 
हुआ । सम्राद्‌ अशोक के समय जो भिक्षु-चीन, तिव्बत तथा दक्षिणी पूर्वी एशिया में 
गए उन्हीं के साथ वौद्ध भिक्षय्रों ने नैपाल में भी प्रवेश किया । में धीरे-धीरे तास्निक 
महायान सफल हो गया । परन्तु पीछे से शैव मत के प्रचार ने नैपाल से बौद्ध घर्म 
को उखाड़ फैका गया । वहाँ हिन्दू देवी-देवताप्रों का यथेष्ठ प्रचार हुप्रा। नैपाल 
की राजधाकी काठमाड़ू में शिव का मन्दिर शैत्र मत का ही प्रतीक है। नैपाल की 
जनता में शित्र देवता के प्रति बड़ी भक्ति रही है, जिसका उल्लेख नैपाली घर्म 
साहित्य में भरा पड़ा है । नेपाल में शिव को पशुपतिनाथ भी कहा गया है, जो ऐैव 
मत के प्रचार का ही द्योतक है। नैपाल को संस्कृति में यश्षवाद, मूर्तिपुजा तथा 
प्रवतारवाद जैसे तत्त्वों को देखकर यही कहना पड़ता है कि नैपाल प्राचीन कॉल में 
भारत का राजनीतिक तथा सांस्कृतिक उपनिवेश रहा है । 
उपर्युक्त देशों के अतिरिक्त भारतीय संस्कृति का विस्तार जापान, मंग्रीलिया, 
तोंकिन जैसे अनेक देशों में हुआ । यदि हम पुराणों का प्रनुशोलन करें तो प्राज 
के इतिहास से उसका तालमेल बैठाने पर पवा चलता है कि भारतीय संस्कृति नाग 
संस्कृति तथा मय संस्कृति के हपों में दक्षिणी प्रमेरिका तथा उत्तरी प्रमेरिका-- 
अर्थात्‌ नई दुनिया में भी फैली हुई थी । चैदिक एवं पौराशिक काल में भारत का 
ब्रफ्रीका महाद्वीप से भी अत्यधिक सम्बन्ध रहा था। प्रतः प्राचीन काल से ही 
भारतीय राजा एवं घर्म प्रचारक्त विश्व को श्रार्य बनाने का स्वप्न देखते रहे दँ-- 
“क्ृप्वन्तों विश्वत्रायंस्‌ । 
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] संदिता साहित्य का संक्षिप्त वर्णन प्रस्तुत कीजिए । (976) 
एछॉारए७ 8 5परर[ त65८99007 ७ (586 5थ99 ९४77९, 

2 वैदिक साहित्य का पूर्वापर सम्बन्ध वर्यें-विपय की दुष्टि से बताते हुए निर्देश कीजिए कि 
किस वेद से फोन ब्राह्मण, आरण्पक मोर उपनिपद्‌ प्रवर्तित हैं । (979) 
एक्‍8०प55 ध86 6९एट09760६ 0० ५९९१९ ७०05(९6॥॥5 806 00600907 (६७७ एटा४॥00४79 
04 8740709733, 3737093)7985 390 (ए79799098 ऋ#त7 ६08 ४८१४५, 

3 ब्राह्मण ग्रन्थों की विषय-वस्तु तथा महत्त्व का विवेचन कोजिए । (977) 
प980093 ॥86 200९7($8 शव 75907(8708 ० (96 पाद्याशा&7085, * 

4 “उपनिपदों में वैदिक चिन्तन उत्कपंबिनदु को प्राप्त होता हैं? इस कथन की समीक्षा कीजिए । 


(4976) 
४ए9975988985 76 (6 ०एंयराणद्रतं00 ण ५९त6८ पर00ष/।" 70]8०095. 
5 उपनिषदों की शिक्षाओं का विवेचन कीजिए । (977) 
7980955$ (७० ६९४८०7४०९०2५ 67 एफ्रत४9045. 
6 सूत्र का स्वरूप विवेचन करें तथा सूत्नसाहित्य (वेदाँगीय) पर निवन्ध लिखें । (977) 
7 आरण्पक और ब्राह्मण में वया अन्तर हैं ? सोदाहरण स्पष्ठ कीजिए । (7976) 


ए४७०६१४ (6 9प९४८४०७ 0९(ए९6७॥ ॥ 2&॥9802८९8 3050 3 छेः887999 १ ॥]79798 
१००० ध॥5ए०८ 
8 वेदों के वण्यंविषय पर सविस्तार प्रकाश डालिए । 
ग0एशा४6 76 ०07/6743 0 (॥68 १७४४५. 
9 'उपनिपद्‌? शब्द का बर्थ बतलाते हुए प्रमुख उपनिपदों पर संक्षिप्त निवन्ध लिखिए । 
छरफ़ोदांघ धाढ छ0घ१ *एफफंइ2व! 0 रत6 8 ॥॥0700॥ ०३५३४ ०00 ए075988095$, 
]0 निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिए-- 
यजूर्वेद संहिता, अथर्वेवेद संहिता, आारण्यक 
जए7७ 8 आठा: 006 0॥ धा6 0णी0ए08 ३-- 
छगुंपएसट्त $ग्रप्तॉ53, 8(087एए९१४ 59070793, 50ए87५947098/:8 
]] वेदों फे रचना-फाल का समीक्षात्मक वर्णन कीजिए ।' 
एरत6 3 ९एर५०७ ०5४३५ 80090 (0७९ 9०700 06 ६05 ५९०४५. 
]2 उपनियदों के विवेच्य-विषय का वर्णन कीजिए ! 
प0505४(९ ४९ ००79(6९०(5 6 ए.979॥598093. 


झष्याय 3 
] पुराणों के महत्त्व का विवेचन कीजिए । (7980) 
वत050806 (06 ॥9076987006 0 एप्रा9995. 
2 रामायण और महाभारत की उपजीब्यता किन विश्वेपताओों पर आधारित है? सोदाहरण 
विवेचन कीजिए । 


कठा। एारल्याल ठा एरदा99994 559 िधा509/4780 569९४७००५१ ०० पज्रागंएी 59९णऐेवीन 
५९६५ ? टा5०७००(६. 
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3 महाभारत के सम्बन्ध में 'यदिहात्ति तदन्यत्न यन्नेहास्ति तत्ववचित्‌” उवित का समर्थन 
कीजिए । (980) 
गण ४7४७ धा४ ४2९४९ 'फ््वताव5ा ॥80879903 ४2302॥857 7287०0०)॥7/ 
४४७०ए ४४7१०४०ाव४३ 


4 रामायण के महाकाव्यत्व का विवेचन कीजिए । (3978) 
पग्रोए४ए४66 [6 ९७5० तुण्था॥8५ ण॑ ए४0399872. 
5 महाभारत का काल निर्घारण कोजिए (]97) 


30780055 (6 02806 णएी बाबत, 
6 पुराणों का वर्गीकरण कीजिए । 
(95979 [6 एशव7985. 
7 पुराणों के लक्षणों पर प्रकाश डालिए । 
गाप्॥रा४(९४ [08 80005 ० एए8785. 


ध्रध्प्राय 4 


] आधुनिक संस्कृत साहित्य पर एक निवन्ध लिखिए । 
'ज्ता6 8 ४704 ९8६३५ ०7 7०१७7 $37॥पा शॉप 

2 आधुनिक धंस्कृत साहित्य की विशेषताओं का उल्लेख कीजिए (!980) 
7५7४४ 76 59९एंड्रा॥65 0 )४00677 श्शाएंवा। 6073008. 


ध्रध्याय 5 


] भारतोय आल्तिक पडदशंनों पर टिप्पणी लिथिए। (977) 
ए/706 2 7060 00 (6 #ंड 0700005 5५६४।९॥१$ 07 906870 9070509॥9 
2 दार्शनिक साहित्य के विकास का विवरण दशवीं शती की रचनामों को लेकर स्पध्ट कीजिए । 


(979) 

3 “आस्तिक और नारि्तिक दर्शेनों में भेद स्पष्ट नहीं है ।”” समम्ाइए । (976) 
पार ठंध्थारलाता 78४पफ्रल्या 550:8 370 ३४४०४ 2757805 $5 00| टैट2, 
छ00०09(6, 

4 ““पभारतीय दर्शन निराशावादी है|” इस कथन फी समीक्षा कीजिए (0976) 
#बुहतठांबा ए97050फ्ञारए 35 8 96550 000!00:.7 (00प्यगा०ँ. 

5 साँख्य दर्शन की व्युत्पत्ति एवं विकाप्त पर प्रकाध टालिए । (7978) 
प्राएचतब6 वी ठांह्ा। 3270 0६०९)०एग॥ढ67। ती $40]:४899 . 

6 न्याय दर्शन की उत्पत्ति एवं विकास पर प्रकाश डालिए (978) 
ए96८5०७०९ 6 0एंष्टां08 2006 6९९८४०977९०७( ७ २४४४९. 

7 निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिए--- (980) 


वेदान्त दर्शन, घांर्वाक दर्शन । 
पश्ताट 4 5007 704९ ०7 (06 40]094728-- 
४८०४7 709४7589, टछ: [099797- 
8 बौद्धदर्श के विपय में एक निवन्ध लिणिए । 
एए7६९ 90 ९५४३९ 07 8090853 ?7॥[050979- 
9 जैन दर्शन पर एक निवन्ध लिखिए। 
एातांह 2॥ ९55३ए 07 उ० ए॥7050999. 

]0 प्राचीन भारतीय वैज्ञानिक साहित्य का उल्लेय करते हुए बायुवेंद के विकास पर टिषणी 
लिपिए । (3979) 
१॥४]:९ 8 ९0गरधाहा 07 इ्एंवच्यातर हि ठ् बहलंत्या [9003 307 95730 0 
ठ66रटोॉ077०0ा ० 68 १प्रा५८(०४५ 
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[| रस-पिद्धान्त पर लघ निवन्ध लिखिए ओर पघंस्कृत आलोचना में हसकी उपयोग विधि 


सममाइए । (]977) 
'फ्जा8 9 भा0ा 835३४ 00 6 ४०००५ ० ॥२8४७ धापे [8 39702 (09 9 887807६ 
(परंधंटांधाग, 

[2 प्ंस्क्ृत काव्यशास्त्न के मूलभूत सिद्धान्तों पर निवन्ध् लिछिए । (976) 


'ए5(6 था ०६१३५ ० धा९ घपिए्रवद्राअ200४) एग7्रणए65 0 दिाद। 90०008, 

[3 धमंशास्त्र के ऐविहापिक विकास पर एक निवन्ध लिखिए । 

34 मनुस्मृति पर एक संक्षिप्त निवन्ध लिखिए । (980) 
'एफ68 ७ 9708 ०६५३५ ०7 +ै०४घ१॥ञशा ४४, 

5 अथंशास्त्र के इतिहास में कौटिल्य के अरथंशास्त्र की भूमिका का वर्णन कीजिए | 
ग्राप्डक्‍४00७ (6 ०८०7एंकएांत्फ रण पे बाधोरवात राग रा धं50४ 0 
&79988. 

6 निम्नलिखित पर टिप्पणी लिखिए--- 
रीति सम्प्रदाय, मलंकार सम्प्रदाय, वक्रोक्ति जीवित, ध्वनि सम्प्रदाय 
७०९ 8 ४807 706 07 (0० 70ए//708-- दि $877738099, #0॥:879 5377979- 
0589, १2६70८6 54707798099, 0थएई $8797809%९. मी 

]7 निम्नलिखित पर प्रकाश डालिए-- 
गणितशास्त्र, तन्त्न साहित्य, भारतीय ज्योतिष 
३]056072(९ 076 ०0 एशांपट ३-- 
(987 5908978, 8704 ॥(टाशप्रा०, 790987॥ 97002: 

]8 “अलंकार शास्त्र का भूल भरत का नाट्यशास्त्न है।?” इस कथन की समीक्षा कीजिए । (979) 
<छाद्वा॥9/3 'प४४४४३५5६०७/ 45 6 700॥ ए 90७605?, (/070767(. 


श्रध्याप 6 


| वैदिक वाड़ मय के अनुसार तत्कालीन सामाजिक एवं आधिक श्थिति पद टिप्पणी लिखिए । 
ए:४६७ 8 70068 09 (80 500०-६४८००००४० ९004007$8 839 66फाए66 ॥॥ (6 ९४९० 
[(६४0४८ हि कह (976) 

2 वैदिक युगीन गृहस्थ घ॒र्मे का विवेचन कीजिए । 7 - (3980) 
गापह:90४ पाल ४0प5९-३०० 7ली8/070 0 एलता6 9०४00 ह 

3 वैदिक काल में वर्ण-ध्यवस्था का विकास कैसे हुआ ? “शूद्रों की स्थिति साधारणतः मगच्छों 
थी ।” इस कथन की समीक्षा कीजिए । (979) 
घसत्स धार ८३४७ $एश८ा एं९ए९॥०9९0० 9 पाए प९ता० एला०० ? *इम्मप्ताव$ जषतछ 0 
80098 ८०ावाएणा ०0०्रएशाारटए," ८0प्र॥ा९ए. 5 

4 ऋग्वेदकालीन घामिफ जीवन का उल्लेख कीजिए । ह (980) 
शिल्तं0गय ॥86 72९7820०0प्5 6 ० स्राहर्ट्तू ए८एं04 

5 ऋणेंदकालीन संस्कृति पर प्रकाश डालिए | 
ग्राए५आ90९ धा७ ७ए(छ7९ ० एॉ2२९०१३ एछ८700. 

6 उत्तर वैदिक युगीन संस्कृति का स्वरूप स्पप्ट कीजिए । 
टाहशः ५ एचावो 07 0 शीटाएबापत ५९०० 6६३. 

7 पौराणिक संस्क्ृति पर निवन्ध लिखिए । (975) 
०७३९ 87 ४५४४९ 907 7797ण0ट8०व २७०7८. 

8 बौद्ध स स्कृति फा स्वरूप स्पष्ट कीजिए । 
ग्रा०४४06 सह ठामाणीा0एणा छ छवतताह एपापएट, 

9 जैन संस्कृति पर प्रकाश डालिए । 
छाएए950९० (6 उता। एणा/ाण८, 
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0 परम की भारतीय लवधारणा ह्या है ? (!977) 
०७३४६ 5 06 [00970 (707०6०09 ० क्‍्शोॉष्रॉ०० ? 


झध्याय 7 


] निम्नलिखित पर ट्प्पिणी लिखिए:--- 
गान्धार कला, मथुरा कला, साँची का स्तृप, खुजराही, सारनाघ, अजन्ता, एलोरा, गुप्थेयुगीन 
कला (976, 78) 


ए7(6 8 706 00 06 000 ज्ञाएडह ३-- 
छगापातः 6 चिगाण३ 67, 54700 709०, ७०50०, 59090, 6278, 


6075, 870 एण 50966 एटां०१. 


भ्रध्याय 8 
(979) 


] भारतीय धर्म का विदेशों में किस प्रकार प्रसार हुबी ? 
झत्ज वगतीगा उलोह07 €्रॉध5060 0 [76 00९7 ००0०७४४०६५ ९ 
2 निम्नलिखित में से मारतीय सरुकृृति के विस्तार पर स॒क्षिप्त निवन्ध लिपिए:-- (978) 
न्नीन, दक्षिण पूर्वी एशिया 
एतञ6 8 धाणा ९5६३५ 00 65९४५०० 0 709 ०७॥४+घ४९ ५६।६८४०४ (४४ +00ए98: 
(४३४, 900607 200 895६६:0 8589. 


